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Frälsningsvägens grundtyper. 


Att känna Gud och den han sändt, det är evigt lif. Så 
har Kristus, Joh. 17: 3, betygat. För detta lif är hvarje människa 
ämnad. Gud söker därför ock föra henne fram därtill och 
därför till Kristus, den korsfäste och uppståndne, ty endast 
i honom finns det frälsning och lif (Joh. 6: 35; 14:6; Apg. 4: 20 

Men hvarje människa är en förkroppsligad gudstanke. 
I henne "är något originellt. Det är ock på mycket olika 
sätt Gud söker sätta en människa i rörelse mot detta mål. 
Det är äfven många olika vägar, på hvilka han söker föra 
henne fram därtill. De äro nästan lika många, som det finnes 
människor, som hinna det. Den originella individualiteten 
jämte den situation, i hvilken den enskilde växer upp, är det, 
som föranleder dessa olikheter. Man kan dock urskilja vissa 
grundtyper. I Jakob, Petrus och Paulus ha vi sådana för oss 
framställda på ett lefvande, åskådligt sätt. Jag vill icke säga, 
att de äro de enda, men de viktigaste äro de. 

Då jag nu går att söka karaktärisera dessa personligheter 
särskildt med hänsyn till de vägar, på hvilka de fördes till 
tro på Kristus, den korsfäste och uppståndne, och därmed till 
ett nytestamentligt troslif, är mitt syfte icke blott att möjligen 
kunna räcka en och annan en hjälpande hand för att förstå 
den väg, på hvilken han kanske redan börjat ledas, utan 
äfven att främja ett fruktbringande bibelstudium. För att 
nämligen verkligen förstå de skrifter, som bära Jakobs, Petri 
och Pauli namn, är icke det den minst viktiga förutsättningen 
att känna de personligheter, som i dem tala. Deras egen 
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personliga utveckling trycker en bestämd prägel på dem. I 
kännedomen om den ligger därför en nyckel till att förstå 
dem. 

Vi vilja då först sysselsätta oss med JYakob, Herrens 
broder. 

Hvad veta vi då om de yttre dragen af hans lif? Hvem 
var han? Det är här vår första fråga. 

I våra evangelier omtalas på flera ställen Jesu bröder. I 
t. ex. Markus 6: 3 namngifvas de sålunda: Jakob, Joses, Judas 
och Simon. Dessa Jakob och Judas, »Herrens bröder», kunna 
icke vara desamma som apostlarna Jakob, Alfei son, och Judas 
Lebbeus (Matt.), Taddeus (Mark:) eller Judas Jakobi (Luk.), 
såsom somliga i äldre och senare tid ha menat. Något bro- 
dersförhållande mellan apostlarna Jakob och Judas Lebbeus 
kan icke uppvisas. Jakob kallas ju >»son till Alfeus> och 
Judas icke: broder utan >»son till en viss: Jakob». På annat 
sätt är det omöjligt att uppfatta ”Iodöacs ”Taxzwbov. Broders- 
förhållandet angifves i apostlaförteckningarna alltid med ett 
ådeNpås . Todåas ”Taxwpov är parallellt med ”Tixwpos ”ANvaton, 
och likasom detta sistnämnda öfversättes icke med Jakob, 
Alfei broder, utan Jakob, Alfei son, så måste det förstnämnda 
öfversättas icke med Judas, Jakobs broder, utan Jakobs son. 
I vårt N. T. skiljas ock tydligt Herrens bröder från apostlarna 
medisammar namn. Sat Mattyr2240, 133 555 Nlarlss some 
Joh. 2:12; Apg. I: 13, och alltid nämnas de tillsammans med 
Jesu moder. På det sist anförda stället, Apg. 1: 13, uppräknas 
först de elfva apostlarna, bland dem Jakob, Alfei son, och 
Judas, Jakobs son, och sedan säges det, att alla dessa voro 
endräktigt tillsammans i bön »med några kvinnor och Maria, 
Jesu moder, och hans bröder». 

I Mark. 15:40 nämnas en Jakob och en Joses såsom 
söner af en viss: Maria, som i Joh. 19: 25 kallas Klopas” hustru. 


Icke heller dessa kunna sammanfalla med Jakob och Joses, 
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» Herrens bröder». Det vore ju möjligt, om bröder fattades i vid- 
sträckt bemärkelse, sammanfallande med kusiner. Men då skulle 
antingen Klopas vara Josefs broder eller deras moder Maria 
vara Jesu moders syster. För ingendera meningen finnes 
något profhålligt skäl. Särskildt osannolikt är det, att Jesu 
moder Maria skulle haft en syster med samma namn. Då nu 
uttrycket »broder» i N. T. genomgående, där det ej användes 
i andlig mening såsom uttryck för medlemskap i församlingen, 
har betydelse af köttslig broder, så talar äfven detta for att 
vi under uttrycket »Herrens bröder» ha att förstå hans naturliga 
bröder. Man kan nu tänka på styfbröder, Josefs söner i ett 
föregående äktenskap, eller ock att de voro Josefs och Marias 
söner. Att Maria födt flera söner, framgår otvetydigt af ut- 
trycket om Jesus zportötoxos (förstfödd), icke mwovorevns (enfödd). 
Den växande vördnaden för Maria, Jesu moder, har bestridt 
det, men utan skäl. Ännu på Tertulliani tid var det ock en 
inom kyrkan härskande mening, att Jesu bröder voro hans 
verkliga bröder, Marias söner. Vi måste här afstå från en 
närmare bevisning. Sakligt har det för vår fråga föga bety- 
delse, om man omfattar den ena eller den andra af de senast 
berörda meningarna. Hvad som däremot är af vikt att fast- 
hålla, det är, att Jesus växt upp "tillsammans med dem i 
samma hem. 

Dessa Herrens bröder intogo icke lärjungaställning till 
Jesus under hans kötts dagar. Det framgår otvetydigt af 
Joh. 7: 3 f. Deras begäran, att Jesus skulle gå upp till Judeen 
och där uppenbara sig som Messias »för världen», kan visser- 
ligen stå tillsammans med en lärjungaståndpunkt. Aposteln 
Judas, Jakobs son, spörjer ju undrande vid ett annat tillfälle: 
»Hvaraf kommer det, att du ämnar uppenbara dig för oss 
och icke för världen?» (Joh. 14: 22). Lärjungarnas föreställningar 
om Messias och hans rike voro ock då ännu i mycket kötts- 


liga. Men Jesu allvarliga svar i vers 6 utesluter tanken på 


4 A. KOLMODIN Va 
dessa hans bröders lärjungaställning, äfven om det icke ut- 
tryckligen sades af evangelisten: »Icke ens hans bröder trodde 
på honom» (Joh. 7:5) Ty den, om hvilken Jesus säger: 
» Världen kan icke hata eder», han kan icke vara en Jesu lär- 
junge. Om lärjungarna säger han ju uttryckligen: »Emedan 
jag har utkorat eder ur världen, därför hatar världen eder» 
(Joh. 15:19). 

Af dessa Herrens bröder var Jakob synbarligen den 
äldste. Han nämnes ock alltid först i brödraskaran (Mattam3si55s 
Mark. 6:3). Att han var den mest betydande bland dem, 
det framgår oemotsägligt af den framskjutna ledande ställning 
han sedan jämte, bland apostlarna, särskildt Petrus och Johannes, 
kom att intaga i församlingen i Jerusalem. Ty att den i Gal. 
1: 19 och 2:9 nämnde Jakob, Herrens broder, är samme Jakob, 
som omtalas i Apg. 12: 17; 15:13 och 21:18, framgår klart af 
en jämförelse mellan Gal. 2: 9 och Apg. 15, som båda behandla 
det s. k. apostlamötet i Jerusalem. Enligt båda framställnin- 
garna är det samme Jakob, som så att säga afgör tvistefrågan. 
I Apg. säges det uttryckligen, i Gal. ha vi en antydan därom 
däri, att Jakob nämnes före både Petrus och Johannes. Paulus 
kallar honom ock en bland »dem, som ansågos något vara», 
en af »pelarna» i församlingen (Gal. 2:6,9). När sedan 
apostlarna, äfven Petrus, lämnade Jerusalem, stannade Jakob 
kvar, troget vårdande församlingen. Efter Festi död, innan 
den nye ståthållaren kommit, uppväckte den yngre Hannas en 
förföljelse mot de kristna. Därunder blef Jakob nedstörtad 
från muren i tempelgården och, då han efter fallet ännu lefde, 
slagen till döds år 66. Detta är väsentligen hvad vi veta om 
de yttre dragen af denne Jakobs lif. 

Ur de källor, som äro oss tillgängliga, må vi nu vidare 
söka att samla de spridda dragen af hans bild till ett helt. 

Jakob är icke en ayvhp diåvyos, en man liksom med två 
själar, som icke vet hvad han vill, utan är »som hafvets våg, 
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som af vädret drifves och kastas» (Jak. 1:06, 7): Med blicken 
riktad på lifvets krona (Jak. 1:12) går han sin väg fram utan 
att af frestelser och pröfningar hindras utan snarare främjas, 
ledd af den visdom, som Gud gifver, visdomen ofvanefter 
(Jak. 3:15). Äfven om lidanden störtade öfver honom såsom 
öfver Job, sviktade han icke (Jak. 5: 11). Skoningslöst blottade 
han värdelösheten af ett kristendomslif, som består i ord, icke 
1 kraft, som innebär en motsägelse mellan bekännelse och 
lif (Jak. 1:19—27; 2: 14—26). Det kristendomslif, som ensamt 
förtjänar detta namn, det har prägeln af osjälfvisk kärlek, som 
uppenbarar sig särskildt gentemot dem, som icke kunna ge 
igen, såsom änkor och faderlösa (Jak. 1:27). Han låter sig 
icke bestämmas af hänsyn till personen, så att en i det yttre 
framskjuten ställning skulle i jämförelse med en ringare in- 
verka på hans handlingssätt, ty han har blick för hvad som 
är en människas verkliga värde, hennes härlighet (Jak. 2: I—11). 
Energiskt bekämpar han världskärleken i dess olika yttringar 
både finare och gröfre; han vill icke veta af ett umgående 
med de ting, som höra till denna världen, så att säga på 
egen hand, utan Gud; äfven det jordiska kallelselifvet måste 
präglas af Gud (Jak. 4:13 f.). Med heligt, nästan hänsynslöst 
allvar vänder han sig gent emot dem, som här vilja gå sin 
egen väg (Jak. I:9—11; 5: 1—96). Så angriper han ock sko- 
ningslöst missriktningar inom det sociala lifvet i förhållandet 
mellan arbetsgifvare och arbetare, i församlingslifvet samt för- 
samlingsmedlemmarnas förhållande inbördes och till utanför 
stående. På samma gång har han ett hjärta, som sträcker 
sig efter de vilsefarande med brinnande åstundan att återföra 
och upprätta dem och icke ens af en myckenhet af synder 
låter sig hindras att med öfverflödande upprättande kärlek 
taga sig an hvarje vilsekommen, som dömer sig själf och 
omvänder sig från sina vägars villa (Jak. 5: 19 f.). Såsom en 
förebild för honom står den gamrnaltestamentlige Elias. Det 
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är ock något af eldsprofetens kraft i honom, både dömande 
och välsignande. 

Detta är några grunddrag i Jakobs personlighet, såsom 
de möta oss i det bref, som bär hans namn och som med 
all rätt kan sägas vara kött af hans kött och ben af hans 
ben. Han reser där krafvet på full öfverensstämmelse mellan 
vara och synas. Det vore då en skriande motsägelse, om 
hvad han här med det högtidligaste allvar inskärper såsom 
nödvändigt icke väsentligen skulle vara verklighet hos honom 
själf. Så träder Jakob inför oss såsom en viljestark, helgjuten 
personlighet. 

Vi lämnas icke heller i okunnighet om hvad det är som 
är den bärande kraften i Jakob, i det lif han äger. Han har 
icke vunnit detta lif så att säga genom en upphyfsning af 
den gamla naturgrunden. Det har sin förutsättning i en fö- 
delse ofvanefter. Gud har födt honom liksom dem, till hvilka 
han i första hand vänder sig. Och hvarigenom har denna 
födelse ofvanefter kommit till stånd? Hans svar är: »Genom 
sanningens ord» (Jak. 1:18). Det är detta ord, som gifver 
frälsning (Jak. 1:21), som skänker verklig, reell frihet, hvarför 
Jakob ock karaktäriserar det som »frihetens fullkomliga lag» 
(Jak. 1:25). Det är genom ett inskådande i denna och för 
blifvande däri den verkliga friheten födes och utvecklas. — 
Men frihetens fullkomliga lag, huru har den mött Jakob? Från 
Gud har den kommit; det är ju Gud, som födt honom genom 
sanningens ord, men huru? 

I Jakobs bref träder Kristus, såsom det tyckes, i bak- 
grunden. Här talas intet om hans människoblifvande, hans 
död och uppståndelse. Att häraf draga den slutsatsen, att 
detta för Jakob skulle vara oväsentligt, vore förhastadt. Först 
och främst är tacere ej detsamma som negare, och i en till- 
fällighetsskrifvelse, som ett bref är, är det brefmottagarnas 
behof, som väsentligen bestämmer innehållet. Och för öfrigt 


kräfves det icke någon synnerlig uppmärksamhet vid genom- 
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läsandet af detta bref för att finna, att Jesus här ställes lika 
högt som i öfriga nytestamentliga skrifter. Han kallas ZDPLOS 
— och detta betyder i den judekristne Jakobs mun mycket. 
Han kallar honom ”Insodgs Xpiotés; Jesus är sålunda Kristus, 
Israels Messias, löftenas och profetiornas beseglare. Till honom 
vet sig Jakob stå i ett obetingadt tjänareförhållande såsom 
odAos ”Incod Xpistod; Jesus, såsom löftenas och profetiornas 
beseglare, härskar obetingadt öfver honom, präglar och genom- 
tränger honom. Han är härligheten själf (Jak. 2:1). Han fram- 
ställer i sin personlighet hvad som är den sanna härligheten, 
måttstocken, förebilden för de kristna i alla deras förhållan- 
den. Han är ock världsdomaren, som skall sätta evighetens 
slutinsegel på de enskilda människornas lif i tiden (Jak. 5: 9). 
Att det sålunda är i Kristus, som sanningens ord, frihetens 
fullkomliga lag, mött Jakob, därom borde meningarna icke 
kunna vara delade. 

Den frihet, till hvilken Jakob genom Jesus såsom Kristus 
kommit, innebär dock icke ett fullkomligt brytande med den 
gammaltestamentliga lagen. Det framgår otvetydigt af hvad 
som berättas om honom i Apg. I tvistefrågan om hedningar- 
nas ställning till omskärelsen och de mosaiska stadgarna är 
det synbarligen, såsom redan i annat sammanhang nämnts, 
Jakobs uttalande, som är afgörande. Han säger där, att man 
därmed »icke bör betunga dem af hedningarna, som omvända 
sig till Gud» (Apg. 15:19). Själfklart synes det honom där- 
emot, att de judekristna skulle vara bundna vid dem. Detta 
framgår ock otvetydigt af Jakobs ord till Paulus, då denne 
efter sin tredje missionsresa kom tillbaka till Jerusalem: »Du 
ser, broder, huru många tusen bland judarna som blifvit tro- 
ende, och alla äro ifrare för lagen. Men de ha fått den upp- 
lysning om dig, att du lärer alla judar, som bo bland hed- 
ningarna, att affalla från Moses, sägande, att de icke skola 
omskära sina barn och icke vandra efter stadgarna. Hvad 
är nu att göra?» Därefter manar han Paulus att med fyra 
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andra män, som hade ett löfte på sig, uppfylla lagens renings- 
föreskrifter, och därpå fortsätter han: »Då skola alla förstå, 
att allt hvad de hafva hört om dig är intet, utan att du ock 
själf så vandrar, att du håller lagen» (Apg. 21: 20—24). Det 
nya vinet hade alltså icke ännu för Jakob slagit sönder de 
gamla läglarna. Däri låg för visso ock förklaringen till, att 
han, trots sin bekännelse till Jesus såsom Kristus, äfven af de 
otrogna judarna hedrades med namnet »den rättfärdige». 

Sådan var denne Jakob, som lefde och verkade såsom den 
ledande personligheten inom församlingen i Jerusalem till sin död. 

Huru skola vi nu förstå denna utveckling från en icke 
troende under Jesu kötts dagar till en troende och en sådan 
»pelare» inom församlingen, som han sedan var med en obe- 
tingad auktoritet? 

Jakob växte upp i ett fromt israelitiskt hem. Det gam- 
maltestamentliga förbundet betraktades i ett sådant hem icke 
såsom ett abstrakt lagförbund, såsom fariseerna gjorde det, 
utan såsom ett Guds nådesförbund med sitt folk. De abstrakta 
krafven hvilade på Guds trofasthet, på hans löften såsom 
bärande grundval. För gamla förbundets verkligt fromme 
var lagen ljuflig. Psalmisten gifver däråt ett skönt uttryck, 
där han sjunger: »Herrens lag är utan vank och vederkvicker 
själen; Herrens vittnesbörd är vist och gör de enfaldiga visa; 
Herrens befallningar äro rätta och fröjda hjärtat; Herrens bud 
är rent och upplyser ögonen. — Herrens rätter äro sanning, 
allesamman rättfärdiga; de äro kostligare än guld och finaste 
guld; de äro sötare än honung och honungskaka» (Ps. 19: 83—11). 
Och en annan psalmsångare bekänner: »Om icke din lag varit 
min lust, så vore jag förgången i mitt elände» (Ps 119: 92). — 
Detta var ock grundtonen i det fromma hemmet i Nasaret, 
där Jakob växte upp. 

Jakob kunde därför icke känna lagen såsom ett tryckande 
ok, såsom Paulus måste känna det med sin fariseiska uppfatt- 
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ning af Guds förbund med Israel såsom ett abstrakt lagför- 
bund, som blott hade kraf och genom krafvet troddes äga 
kraft att skapa fram en inför Gud gällande rättfärdighet. — 
Den nåd, som var Jakob tillgänglig i Guds förbund med 
Israel, ehuru den bevarade honom för förtviflan, gaf honom 
dock icke kraft till att förverkliga Guds vilja. Därför var det 
ock helt naturligt, att han i erfarenhet af sin bundenhet bör- 
jade längta efter verklig frihet. Underligt vore det, om han 
kunde undgå att märka, att den oemotsvarighet mellan vilja 
och kunna, som han förefann hos sig själf, icke fanns hos 
Jesus, hans äldre broder. I honom förverkligades Guds vilja. 

Men hvarför slöt han sig då icke till Jesus såsom lärjunge? 
Skälet ligger nära till hands. Den lefvande andelagen: i 
Kristus, det lif han ägde, kunde icke under Jesu kötts dagar 
tränga fullt frigörande in i något enda människohjärta. Han 
måste först gå bort och genom sin bortgång rödja ur vägen 
den hindrande fördämningen för lifvet i honom att tränga seg- 
rande fram: den oförsonade synden. Han vittnar visserligen 
om sig såsom lifvets bröd. Men skulle detta lifsbröd, som 
han i sin personlighet var, kunna blifva njutbart, tillgängligt 
för oss, så måste han först gifva sitt kött för världens lif. Då 
först skulle man kunna dricka hans blod till syndernas förlåtelse 
och äta hans kött till lif (Joh. 6: 26—58). Så betygar han ju 
ock: »Om jag icke bortgår, kommer icke hugsvalaren till 
eder; men när jag har gått bort, skall jag sända honom till 
eder». (Joh. 16: 7): 

Så är det förklarligt, att Jakob intog en afvaktande ställ- 
ning till Jesus, tills den lefvande andelagen, som i honom 
var, på grund af försoningen och Jesu förhärligande kunde 
inskrifvas i lärjungarnas hjärtan. I följd af sin ställning till 
lagen fann så Jakob frid, då han i Kristus kände sig få kraft 
till lydnad mot lagen. Paulus däremot fann frid, såsom vi skola 


se, först då han i Kristus visste sig vara fri från lagens dom. 
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När Kristus efter sin uppståndelse åter trädde in i lär- 
jungakretsen, hälsar han dem med den dittills okända dubbel- 
hälsningen : »Frid vare med eder; tagen den Helige Ande» 
(Joh. 20: 21 f.) Enligt hvad Paulus meddelar (1 Kor. 15:7) 
uppenbarade sig den uppståndne särskildt för Jakob. För 
visso mötte han honom då med samma hälsning. Af den 
uppståndne och förhärligade fick så Jakob den kraft, som 
gjorde honom verkligt fri. Därför är det icke att undra öf- 
ver, att för honom evangelium är, såsom vi redan hört honom 
säga, »frihetens fullkomliga lag» (Jak. 1: 25). 

Jakobs kristendom är sålunda en organisk utveckling 
af hans ställning såsom troende jude i en viss motsats mot 
Pauli, som innebar ett fullkomligt brytande med den gamla 
utvecklingen, såsom denne ju ock aldrig varit en troende 
jude utan en farisé. 

Vi kunna så äfven förstå ett annat karaktäristiskt drag 
i Jakobs personlighet, hvari ock framträder en olikhet med 
Paulus. Denne var medveten om att i Kristus vara död 
från lagen; det stod honom därför fritt att med judarna vara 
som en jude och med dem, som voro utan lag, såsom själf 
utan lag, ehuru han alltid var i Kristi lag (1 Kor. 9: 20. f.) 
Jakob däremot hade aldrig dött från lagen. Han aktade det 
tvärtom som en helig plikt att i Kristus hålla den lag, som 
Gud genom Moses gifvit sitt folk. 

I hans alltigenom helgjutna, af sedligt allvar präglade 
personlighet och hans ställning till Jesus såsom den äldste 
af hans bröder samt hans nyss berörda ställning till lagen, 
däri ligger förklaringen till den auktoritetsställning, han kom 
att intaga inom församlingen. 

Veta och vara, det var för honom ett. I det bref till 
sina judekristna landsmän vi ha i behåll från honom, det 
äldsta brefvet i vårt N. T., skrifvet före Pauli epokgörande 


verksamhet, reser han äfven, såsom vi sett, med heligt allvar 
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det krafvet. Och han visar därvid, huru hans äldre broders Jesu 
ord af honom gömts. Brefvet är ju både till innehåll och form, 
såsom redan .af det sagda framgår, liksom ett eko af Jesu s. k. 
bergspredikan. Fromt tal och munnens behännelse utan lifvets 
besegling dömer han som värdelöst; på samma sätt yttre 
gudsdyrkan och ifrigt proselytmakeri med brist på verklig 
laguppfyllelse genom kärleken; delandet af hjärtat mellan 
Gud "och världen 'gisslar han med skärpa o. s. v..— Och i 
fråga om framställningssättet möta vi här samma bildrikedom 
och konkreta åskådlighet som hos Jesus, samma hastiga, 
nästan oförmedlade öfvergång från tanke till tanke; strängt 
logiska slutledningar, såsom de hos Paulus ofta förekomma, 
äro icke Jakobs sak. Tankarna ordna sig i grupper utan, såsom 
det synes, närmare samband. Han kastar sig genast så att 
säga in medias res med den första sats, med hvilken han 
börjar en afdelning, så att den nästan kan sättas som öfver- 
skrift öfver den följande utvecklingen. Profetisk glöd och 
kraft prägla hans stil. 

Har nu Jakobs väg till ett kristligt lif någon betydelse 
för vår tid? Kan den blifva någon till hjälp? För visso 
för många. Den föreligger som grundtyp först och främst 
för troende judar. Sådana finnas äfven i vår tid i det för- 
skingrade Israel. Vidare har den betydelse för sådana, som, 
på samma gång de uppfatta och i sitt viljelif börja tillägna 
sig väsentliga grunddrag i det sedliga idealet, därjämte stå 
under ett allmänt evangeliskt inflytande. Sådana finnas icke 
blott inom kristenheten utan äfven inom hednavärlden. Inom 
kristenheten tänker jag på de många hem, i hvilka utan per- 
sonligt kristligt lif dock en viss religiositet förefinnes, och 
de många, som växa upp i en atmosfär, som är mättad af 
kristliga tankar, särskildt i fråga om det sedliga krafvet, och 
därför mer eller mindre medvetet i :sitt tanke- och viljelif 


låta sig bestämmas af ett sedligt ideal och tro på Guds all- 
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männa barmhärtighet. Inom hedendomen åter tänker jag 
på dem, som fått sina hjärteögon öppnade för hvad Paulus 
kallar »härlighet, ära och oförgängligt väsen» (Rom. 2: 7) och 
på ett uthålligt sätt, såsom det tillkommer ett godt verk, 
sträcka sig därefter utan att gripas af förtviflan, därför att de 
ock fätt hjärteblicken öppen för »Guds godhets, tålsamhets 
och långmodighets rikedom» (Rom. 2: 4). Med dessa förut- 
sättningar, med en sådan förhistoria blir resultatet i regel, 
när deras ögon öppnas för evangeliet i dess fullhet och rike- 
dom, helgjutna, af sedligt allvar präglade personligheter. Ja- 
kob kan sålunda äfven för många i närvarande tid blifva en 
hjälp på vägen till Kristus, till ett nytestamentligt troslif. 

Vi öfvergå till Simon Petrus, Jesu Kristi apostel. Där- 
vid vilja vi ock först stanna inför de yttre dragen af hans 
lif, därefter söka bilda oss en föreställning om de väsentliga 
grunddragen i hans karaktär och till sist undersöka, huru 
han blef klippmannen, på hvilken Kristus byggde sin församling- 

Simon eller Symeon, en son till en Jonas eller Johannes, 
föddes och växte upp i Betsaida i Galileen. Därifrån öfver- 
flyttade han senare till Kapernaum, där han med sin broder 
Andreas dref sitt yrke som fiskare. Han var gift. Att döma 
af det sätt, hvarpå hans svärmoder omtalades i Mark. 1: 31, 
har han tidigt blifvit änkling. Af 1 Kor. 9: 5 framgår dock, 
att han senare inträdt i nytt äktenskap. 

Sannolikt var han liksom sin broder Andreas en Johannes” 
lärjunge. Af Andreas blef han förd i beröring med Jesus. 
Ej långt därefter följde den uttryckliga kallelsen på Gennesarets 
sjö (Luk. 5: I f.), hvarefter han oafbrutet följde Jesus såsom 
lärjunge. I apostlaförteckningarna (Matt. 10: 2 f., Mark. 3: 16 f., 
[uk öR 140 och Apg ria got) nämnes han alltidfförster Så 
äfven i kretsen af de tre rmest förtrogna bland Jesu lärjungar 
(Mark: 55375 0:250133 3; 14930) Hau framstarsalunda sasom 
den främste i lärjungakretsen och talar och handlar å dess 
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vägnar (Joh. 6: 68; Matt. 16: 16). Jesus behandlar honom äfven 
så. Så t. ex. då han uttryckligen utpekar honom såsom den, 
på hvilken han skall bygga sin församling (Matt. 16: 18) eller 
då han i Getsemane vänder sig särskildt till honom med sin 
fråga: »Simon, sofver du?» (Mark. 14: 37). Han framträder ock 
omedelbart efter Jesu himmelsfärd såsom den ledande person- 
ligheten. På hans initiativ är det Mattias väljes till apostel i 
Judas” ställe (Apg. 1: 15 f.). På pingstdagen är det han, som 
frambär det första vittnesbördet, hvarigenom tusenden dragas 
till församlingen. Genom botandet af den lame och sitt tal 
till folket i anledning däraf är det han, som uppväcker för- 
bittring hos det höga rådet. Han framträder såsom hufvudet 
för församlingen och inskrider med kraft gentemot ovärdiga 
medlemmar. Han så att säga inspekterar de nybildade 
församlingarna i Samarien och Fenicien, hvarvid han efter 
Herrens anvisning döper den förste hedningen. Ännu vid Pauli 
första besök i Jerusalem framstår han såsom den egentlige 
ledaren, hvilket äfven framgår däraf, att efter Jakobs afrättning 
år 44 Herodes fiendskap vänder sig särskildt mot honom. 
Dettobestamda mi uttrycket, attihan veftemsinr befrtielsekur 
fängelset .begat sigr »tillen annan ort» (Apg. 12:17), säger 
intet hvarthän. År 51 är han dock åtér i Jerusalem närvarande 
vid det s. k. apostlamötet. Men af Apg. 15, jfrdt med Gal. 
2: 9, framgår tämligen otvetydigt, att han icke där då intager 
samma ledande ställning som förut. Den har efter hans 
bortgång 44 intagits af Jakob, Herrens broder. Han kvarstannar 
därför icke heller i Jerusalem. Kort därefter befinner han sig 
i Antiokia, och såsom den, som i första hand fått sig anförtrodt 
omskärelsens apostolat, söker han lösa denna sin uppgift med 
afseende på den judiska diasporan. Han är därför ständigt 
på missionsresor. Enligt I Kor. 9: 5 framhåller Paulus detta 
såsom en för korintierna bekant sak. Då Paulus sista gången 


kom till Jerusalem, finnes ingen antydan om, att han då skulle 
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vara där. I Apg. 21:18 heter det ock betecknande: »Paulus 
gick med oss till Jakob, och dit kommo alla de äldste.> Om 
Petrus nämnes ingenting. Hvar han verkat sedan, därom ha 
vi inga tillförlitliga underrättelser. Att inskränka hans missions- 
resor till Syrien, är icke mycket sannolikt och motsäges af 
det nyss anförda (1 Kor. 9: 5). Att han skulle varit biskop i 
Antiokia, strider mot hans uppgift som apostel och är en dikt 
möjligen med anledning af Gal. 2: 11. Att angifva diaspora- 
judarna särskildt i Pontus, Galatien, Bitynien, Kappadocien 
och Asien såsom hans verksamhetsfält, är sannolikt en slutsats 
all I Petr: 1:10 Detubehöfver junricke wata otktigtattinan 
verkat äfven bland dem. Men det måste erkännas, att endast 
en missuppfattning af uttrycket »omskärelsens apostolat» (Gal. 
2: 8) kan inskränka hans verksamhet till judarna. Paulus 
uppfattade ju icke oomskurenhetens apostolat såsom innebä- 
rande, att han skulle vända sig uteslutande till hedningarna. 
Petri första bref är ock ställdt till öfvervägande hednakristna 
läsare. Möjligen har Petrus haft sitt väsentliga verksamhets- 
område i länderna österut från Palästina, där judarna bodde 
tätast, och kanske var det just detta, som låg i öfverens- 
kommelsen mellan Petrus och Paulus enligt Gal. 2, att han 
skulle resa österut, Paulus däremot västerut. Enligt den katolska 
traditionen skall Petrus emellertid redan under Claudii andra 
regeringsår ha kommit till Rom år 42 och där efter tjugufem- 
årigt episkopat lidit martyrdöden år 67. Frånsedt den grumliga 
källan för denna tradition, är den historiskt omöjlig. Petrus 
kan icke år 42 ha kommit till Rom, då han först 44 nödgades 
lämna Jerusalem, dit han ock återvändt, såsom vi sett, år 51. 
År 58 kan han icke ha varit i Rom; ty skulle väl Paulus, 
som då skref sitt Romarebref, ha hälsat till en mängd angifna 
personer därstädes — vi betrakta kap. 16 som ursprungligt — 
och icke nämna Petrus? Och är det för öfrigt tänkbart, 


att Paulus med sin missionsgrundsats, att icke bygga på en 
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annans grund, skulle ha skrifvit nämnda bref, om församlingen 
i Rom haft sin upphofsman i Petrus. Icke heller kan Petrus 
ha varit i Rom, då Paulus på våren 61 kom dit som fånge. Lukas 
tystnad i detta afseende talar bättre än många ord. Lika litet 
kan han ha uppehållit sig där under Pauli första fångenskap. I 
de bref Paulus skref under denna tid, brefven till de efesinska 
församlingarna, kolosserna, filipperna och Filemon, skulle han 
ovillkorligen, då han omtalar andra kristna, som voro hos honom, 
äfven ha nämnt Petrus, om han då befunnit sig där. Icke heller 
under Pauli sista fångenskap i Rom, då han kort innan sin död 
skrifver sitt andra bref till Timoteus, antyder han något därom. 
Tvärtom säger han uttyckligen, att »endast Lukas» (2 Tim. 4: 11) 
är hos honom. Att Petrus sålunda i tjugufem års tid skulle 
vatit biskop i Rom är en orimlighet, som till och med af 
romerska teologer numera erkännes. Därmed är dock icke 
sagdt, att det skulle vara historiskt oriktigt att antaga, att 
Petrus mot slutet af sin lefnad kommit till Rom och där 
lidit martyrdöden. För denna tradition finns en renare källa. 
Blott därom synes det mig meningarna kunna vara delade, om 
han varit där under tiden ' mellan Pauli första och andra 
fångenskap eller han kommit dit först efter Pauli martyrdöd. 
Att han där under den neronska förföljelsen fick bekänna 
intill blods, finns ingen grundad anledning att bestrida. Huru- 
vida Origenes uppgift, att han skulle ha blifvit korsfäst zatå 
ZevuNis, med hufvudet nedåt, är historiskt riktig, kan däremot 
icke med någon visshet afgöras. 

Petri karaktär var en förening af motsatser. Lätt mottaglig 
för intryck, är han hastig både att tala och handla. Då Jesus 
bjuder honom att kasta ut sina nät på en tid, då hans erfarenhet 
såsom fiskare sade honom, att intet var att vänta, var han 
genast redo (Luk. 5:4). På Jesu uppmaning att följa sig 
öfvergifver han genast allt (Matt. 4:20). På Jesu maning 


»kom»! lämnar han båten och går på hafvet (Matt. 14: 29). 1 
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örtagården griper han omedelbart till svärd i tanke att därmed 
kunna hjälpa Mästaren. Då han får höra Johannes säga, att 
Jesus stod på stranden, kastar han sig genast i hafvet för 
att komma fram så mycket fortare (Joh. 21: 7). Utan tvekan 
talar han i lärjungarnas namn. På Jesu fråga: »Hvem sägen 
I mig vara?» är det han, som svarar: »Du är Kristus» (Matt. 
16: 16). Så på flera ställen i evangelierna, t:” ex: MattinsH5t 
uk. 8453 21841); -Såvframtrader han atvensira pe maska 
handling och ord. Därom är i annat sammanhang tillräckligt 
sagdt. 

Men denna raskhet i handling och ord var ofta förenad 
med obetänksamhet. Så t. ex. då han gjorde Jesus förebråelser, 
när han talade om den lidandes väg, som förestod honom 
(Mark. 8: 33). Att han därvid skulle öfverskatta sina krafter, 
låg nära till hands. Så t. ex. bekände han, att, om än alla 
öfvergåfve Herren, så skulle han icke göra det utan till och 
med, om det gällde, låta sitt lif. Men ej långt därefter flydde 
han med medlärjungarna (Matt. 26: 33, 34, 56). Så vågade 
han sig in på öfversteprästens gård utan att besinna faran, 
men där förnekade han sin Mästare. Samma drag framträdde 
äfven efter andedopet, då han i Antiokia af människofruktan 
handlar mot sin öfvertygelse (Gal. 2: 11—13). 

Äfven ett drag af en viss beräkning kan icke frånkännas 
honom, såsom då han frågar Herren, om det är nog att förlåta 
en felande broder sju gånger (Matt. 18: 21) eller hvad de ha 
att vänta, som öfvergifvit allt och följt honom (Matt. 19: 27). 

Petrus var sålunda en öfvervägande praktisk natur, lätt 
mottaglig för intryck, som han omedelbart sökte omsätta i 
ord och handling. Betecknande är ock ordet »strax», som 
så ofta förekommer i det evangelium, bakom hvilket Petrus 
står såsom sagesman: Marci evangelium. Redan i det första 
kapitlet förekommer det icke mindre än nio gånger. Så var 


Petrus hvad vi pläga kalla en sangviniker och det en mycket 
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lättrörlig sådan. Och dock gifver Herren honom namnet 
Kefas, klippmannen, och betygar, att han på honom skall 
bygga sin församling. Det är sålunda icke den naturliga 
gedigenheten i den personliga karaktärens läggning, som gör 
en skicklig till att blifva ett utkoradt redskap i Herrens hand. 
Det beror på något helt annat, och det är uppriktigheten 
och den innerliga hängifvenheten åt det man förstår vara 
sant och rätt. Det var detta, som Herren — han, om hvilken 
det är sagdt, att »han icke hade behof af att någon vittnade 
om människan, ty han visste själf hvad som var i männi- 
skan» (Joh. 2:25) — det var detta, han såg hos Petrus, och 
däri låg den subjektiva förutsättningen för att han, Herren, 
af detta lättrörliga personlighetsmaterial kunde göra något 
klippfast och orubbligt. 

Men huru blef nu Simon en Petrus, en klippman? Det 
är här vår sista och viktigaste fråga. 

Utgångspunkten för Petri religiöst sedliga utveckling var 
icke fullt densamma som för Jakob, äfven om den var med 
den besläktad. Han var icke en troende jude i samma me- 
ning som han. Hans blick för den evangeliska sidan i Guds 
förbund med Israel var långt ifrån så klar som Jakobs. Icke 
heller sammanföll denna utgångspunkt med Pauli; Petrus var 
aldrig en farisé. Att han rönt ett djupt intryck af Johannes 
Döparens framträdande och vittnesbörd, kan svårligen bestri- 
das. Hans broder Andreas nämnes uttryckligen såsom en 
ökenpredikantens lärjunge. Äfven om detta icke lika bestämdt 
säges om Petrus, ha vi dock rätt att af hvad som berättas 
i Joh. 1:40 f. draga den slutsatsen äfven med afseende på 
honom. Sedan Andreas i Jesus funnit Messias, söker han ju 
honom ifrigt och meddelar honom sin erfarenhet i ett jublande: 
»Vi ha funnit Messias.» Skulle då Petrus icke vara bland 
dem, som väntade honom? Johannes Döparens vittnesbörd hade 
sålunda fått leda honom åtminstone till en begynnande själf 
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kännedom och därmed till en begynnande erfarenhet af hans 
trälbundenhet under synden och den dom, som hvilade öfver 
honom, så ock till längtan efter den starkare, som enligt 
Johannes” vittnesbörd skulle komma, den där skulle vara 
mäktig att tillfredsställa det behof af syndaförlåtelse och verk- 
lig frihet, Johannes väckt hos honom. När så Simon första 
gången stod inför Jesus och kände hans genomträngande 
blick hvila på sig — Jesus såg in i honom (epfréhas) — och 
hörde honom säga: »Du är Simon, Jonas” son; du skall heta 
Kefas,» från det ögonblicket är han bunden vid honom såsom 
lärjunge, äfven om han ännu icke stadigvarande följde honom. 
Jesus gaf icke då någon förklaring af innebörden i denna 
namnförändring. Innan det kunde ske, måste bandet mellan 
Jesus och den nye lärjungen knytas fastare dels genom dju- 
pare erfarenhet af hvad Petrus innerst behöfde, dels genom 
djupare inblickar i Mästarens personlighet och hvad han hade 
att ge. Hvad det första angår får Petrus strax i början af 
sitt lärjungalif göra en erfarenhet, som uppfyller honom med 
förskräckelse öfver honom själf. Det var vid det underbara 
fiskafänget, då han, när han såg. hvad som skett, kastade 
sig till Mästarens fötter och ropade: »Gå från mig, Herre; 
ty jag är en syndig människa» (Luk. 5: 8). Det var en Jesu 
härlighetsuppenbarelse, som så skärpte Petri blick för hans till- 
stånd under synd, att han bäfvade. Det var dock icke det 
växande medvetandet om skuld, som trädde i förgrunden af 
Petri erfarenhet under hans lärjungalif. Äfven om det icke 
saknades, så var det dock icke detta utan en allt allsidigare er- 
farenhet af ofrihet, trälbundenhet under syndens, själfviskhetens 
makt, som blef hufvudgrunddraget i Petri erfarenhetslif, och där- 
med en djupare längtan efter verklig frihet, efter lif. Det var 
Mästarens undervisning med dess kraf på hjärterenhet och 
ett osjälfviskt kärlekslif, genom hvilken denna Petri erfaren- 
het växte fram. Det som gaf kraft åt denna undervisning, 
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det var, att bakom den stod en personlighet, i hvilken denna 
hjärterenhet, detta osjälfviska kärlekslif var en verklighet. 
Jesus var den verkligt frie, som, utan att af något hindras, 
lefde i sin Faders kärlek och i hvilken därför Faderns kärlek 
lefde och uppenbarade sig i hans ord och gärningar både 
I sitt outsägliga förbarmande och i sin heliga nitälskan. Jesu 
ord och Jesu gärningar, de voro för Petrus liksom fönster, 
genom hvilka han fick göra den ena inblicken efter den 
andra i Mästarens personlighet. Och när han så såg, att 
. Jesus ägde hvad han saknade — Jesus ägde det sanna lifvet, 
den verkliga friheten, men Petrus var träl —, det var då icke 
att undra öfver, att han med allt starkare band kände sig 
bunden vid honom. Omöjligen kunde han såsom så många 
andra lärjungar öfvergifva honom. På Jesu fråga till de tolf: 
»Icke viljen väl äfven I gå bort?» kommer hans svar omedel- 
bart, utan att något närmare öfvervägande synes vara af nöden: 
»Herre, till hvem skola vi gå? Du har det eviga lifvets ord. Och 
MilktirokockWtörsta,rattkdu ar den GudsheligeprdenfatsGud i 
allt invigde (Joh. 6: 68 f.) Och icke långt därefter, då Jesus 
frågade, hvilken uppfattning Petrus och hans medlärjungar 
bildat sig om honom, gifver han ett ännu fulltonigare svar, 
då han säger: »Du är Kristus, den defvande Gudens son» 
(Matt. 16: 16). Såsom den lefvande Gudens son äger du lifvet, 
det it vilsaknar och du vär Kristus, beseglarenrafi G= IS 
profetior med afseende på Israel. 

Men huru skulle nu Petrus blifva af detta lif delaktig? 
Att den nödvändiga förutsättningen för detta var, att Mästaren 
måste lida och dö och uppstå igen, för detta saknade Petrus 
då alldeles blick. Herren hade dock icke dolt det för honom. 
Redan från början af sin offentliga verksamhet hade han 
uttalat denna tanke. Vid den första påsken i Jerusalem hade 
Petrus hört honom vittna om templets nedbrytande och upp- 


byggande inom tre dagar, därmed syftande på sin död och 
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uppståndelse (Joh. 2: 19); på liknande sätt i början af den 
galileiska verksamheten, att en tid skulle komma, då brud- 
gummen skulle tagas ifrån dem, då det för dem skulle blifva 
sorge- och fastetid (Matt. 9: 15), och under höjdpunkten af 
verksamheten därstädes, att han skulle gifva sitt kött för 
världens lif (Joh. 6: 51). Detta bildliga tal gömdes vis- 
serligen i hans minne (Joh. 2: 22), men vi ha ingen antydan 
om att han förstod det eller ens att det vare sig på honom 
eller de öfriga lärjungarna gjort något djupare intryck. Till och 
med det sist anförda uttalandet, där tanken på döden och 
dess betydelse lyste igenom den gåtfulla omklädnaden, synes 
ha lämnat Petrus oberörd. Jesus hade ju då med utgångs- 
punkt från det lekamliga brödet, hvarmed han mättat skarorna, 
vittnat om sig såsom Guds bröd, som nederkommit från 
himmelen för att gifva världen lif, men ock i skarp mot- 
sättning mot den jordiska messiasbild, som hänförde folket, 
utmejslat i den lidandesdraget. Han skulle gifva sitt kött 
för världens lif (Joh. 6: 5). Så skulle de kunna äta hans kött 
och dricka hans blod och därigenom blifva delaktiga af lifvet, 
det lif han ägde. Först genom sin död skulle han så blifva 
för dem det njutbara lifsbrödet. Detta hade Jesus framhållit. 
Men intet i Petri svar på Jesu fråga, om icke äfven de tolf 
liksom så många andra lärjungar, som stötte sig på det talet, 
ville lämna honom, vittnar om, att han förstått denna väsent- 
liga synpukt i Jesu tal vid detta tillfälle. Men att han und- 
rade däröfver och i sitt inre icke kunde förlika sig därmed, det 
visade sig ej långt därefter. Den sista resan till Jerusalem 
var förestående. Icke längre som förut i bildligt och dunkelt 
tal, utan öppet och rättfram med tydliga ord (Mark. 8:32) 
förkunnade Jesus hvad han gick till mötes, att han måste 
gå till Jerusalem och mycket lida af de äldste och öfverste- 
prästerna och de skriftlärde och dödas och på tredje dagen 


åter uppstå igen (Matt. 16:21). Nu måste Petrus höra och 


FRÄLSNINGSVÄGENS GRUNDTYPER 2 


förstå, att det var allvar med Jesu ord i detta stycke. 
Men då reser han sig upp däremot. Han tog Mästaren 
afsides och »begynte tillrättavisa honom och sade: Bevare 
dig Gud, Herre. Icke skall detta vederfaras dig» (Matt. 16: 22). 
Petrus teg vid Herrens skarpa tillrättavisning: »Gå bort ur 
min åsyn, satan», emedan han icke förstod det Gud tillhörde, 
att just detta var den väg Gud för Jesus utstakat. Han teg 
äfven senare, då Jesus upprepade gånger i lika klara och 
tydliga ord vittnade om hvad han gick till mötes. Han teg 
äfven, när Jesus lät ett förklarande ljus falla öfver lidandes- 
vägen, såsom då han betygade: »Människosonen har icke 
kommit för att låta tjäna sig utan för att tjäna och gifva sitt 
lif till lösen för många» (Matt. 20: 28) eller: »Om hvetekornet 
icke faller i jorden och dör, så förblifvet det allena, men dör 
det, så bär det mycken frukt — nu går dom öfver denna 
världen, nu skall denna världens furste utkastas, och när jag 
har blifvit upphöjd från jorden, skall jag draga alla till mig» 
(Joh. 12: 24 f.), eller klarast och starkast i lidandesnatten vid 
nattvardens instiftande, då han gör det nya förbundet och 
dess förmåner, syndernas förlåtelse och lif, beroende af sin död: 
»Denna kalk är det nya förbundet i (= i kraft af) mitt blod» 
(TEN 222 Ei frotst demtydliigatordensörstodglbetnus 
det ändå icke. Det kunna vi dock med visshet antaga, att han 
icke kunde glömma dem, för att icke säga att han grubblade 
öfver dem och deras innebörd. 

Men så kom en annan tid. Petrus grubblar ej mer öfver 
det obegripliga talet. Täckelset har fallit. Han såg ljus, där 
han förut såg idel mörker. På pingstdagen bjuder han i den 
korsfästes och uppståndnes namn syndernas förlåtelse, upp- 
stagande i barnaskap och Andens gåfva, d. v. s. nya förbundets 
väsentliga förmånsrättigheter, åt dem, som dömde sig själfva, 
gjorde sinnesändring och läto sig döpa i Jesu Kristi namn 
(Apg. 2: 38). Och i full öfverensstämmelse därmed betygar 
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han i sitt första bref, »att I blifvit återlösta icke med förgängliga 
ting, silfver eller guld, utan med Kristi dyra blod såsom ett 
felfritt och obesmittadt lams» (1 Petr. 1: 18 f.), att Jesus »bar 
våra synder på sin kropp upp på trädet, på det att vi skulle 
vara döda från synderna och lefva för rättfärdigheten, genom 
hvilkens sår I hafven blifvit helade» (1 Petr. 2: 24). Och han 
prisar midt i församlingen »Gud och vår Herre Jesu Kristi 
fader, som födt oss — sålunda äfven honom — på nytt till 
ett lefvande hopp genom Jesu Kristi uppståndelse från de 
döda» (1 Petr. 1: 3). Så har detta, som förut var honom 
alldeles obegripligt, blifvit för honom det väsentliga, och ur 
detta är det hans frid, hans segerkraft öfver synden, hans 
verkliga frihet, det nya lif, han lefde i erfarenhet af, ledde sitt 
ursprung. Han ser nu ock hvad han icke såg förut, att detta 
var den innersta kärnan i profeternas förkunnelse, ty de hade 
förut vittnat »om Kristi lidanden och härligheten därefter» 
(mä Re Re rn) 

Huru skola vi nu förstå denna utveckling? 

Det var, såsom vi förut påpekat, icke skuldfrågan utan 
frihetsfrågan, som var den aktuella, den, som trädde i förgrunden 
i Petri personlighet under hans lärjungalif med Jesus under 
hans kötts dagar. Medvetandet om hans ofrihet, hans träl- 
bundenhet under synden fördjupades, men medvetandet om 
skuld, äfven om det icke saknades, var ännu mer eller mindre 
oklart. Om bristi skuldmedvetande vittnar det t. ex. då han kan. 
framställa den förut i annat sammanhang anförda frågan, om det 
var nog att förlåta en felande broder sju gånger (Matt. 18: 21). 
I denna brist hade ock den själftillräcklighet och själftillit, 
som så ofta framträdde hos honom, och det icke minst den 
sista aftonen af Jesu jordelif, sin förklaring. Men då trots det, 
tvärsäkra uttalandet att aldrig öfvergifva Mästaren, utan till och 
med, om det gällde, dö för honom, han liksom de andra flyr 
och sedan därtill förnekar honom, då är det han, väckt till 
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besinning genom Mästarens blick, gråter öfver sig själf och 
sin synd. Under de dagar Mästaren hängde på korset och 
låg i grafven, då var det skuldfrågan för honom blef aktuell, 
den som trängde fram i förgrunden. Så kom den underbara 
tiden efter Herrens död och uppståndelse, då han, som var 
korsfäst, såsom uppständen möter honom, då han, när han åter 
trädde fram i lärjungakretsen påminde dem om de ord, som 
ban talat till dem, då han ännu var med dem, att allt måste 
fullbordas, som var skrifvet om honom »i Moses lag och i 
profeterna och psalmerna». Det heter då, att »han öppnade 
deras sinne, så att de förstodo skrifterna». Och han sade till 
dem: »Så är det skrifvet, och så måste Kristus lida och på den 
tredje dagen uppstå från de döda och bättring och syndernas 
förlåtelse predikas i hans namn — den korsfästes och upp- 
ståndnes — bland alla folk» (Luk. 24: 44—47). Nu föllo fjällen 
från Petri hjärteögon och det särskildt efter undfåendet af den 
Helige Ande och i erfarenhet af Andens påminnande och 
lärande af allt hvad Jesus hade sagt (Joh. 14: 26). Så fick 
han erfara återlösningens frid i Kristi blod och ett nytt lif, 
ett frihetens lif i kraft af Kristi uppståndelse. Guds nåd i 
den korsfäste och uppståndne blef nu kraften i hans person- 
lighet. Skoningslöst angrep den synden i honom i alla dess 
yttringar, särskildt hans skötesynd, själftillräckligheten, och 
lärde honom att hålla sig hårdt vid ödmjukheten. Huru hade 
icke den uppståndne genom sina frågor: » Älskar du mig mer 
än dessa? Älskar du mig? Har du mig kär?» liksom sökt 
bränna den till döds! Och i samma riktning arbetade 
Guds nåd i honom. Den kunde därför ock fullkomna, 
stödja, styrka och stadfästa honom, så att han kunde stärka 
bröderna och vårda hjorden enligt det uppdrag Mästaren gifvit 
honom. Den riktade äfven hans blick framåt mot den full- 
komliga frälsningen, »vederkvickelsens tider» (Apg. 3: 20) och 


skapelsens förvandling (2 Petr. 3: 13), ett hopp, som bar honom 
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på hans lidandesväg (1 Petr. 1: 3—9). Genom Guds nåds 
kraft blef så den lättrörlige, obeständige, men dock under allt 
uppriktige, sangvinikern klippmannen, på hvilken, såsom den 
bekännande, Jesus grundade sin församling. 

Har nu Petri väg till kristligt lif någon betydelse för vår 
tid? Så fråga vi till sist äfven här: 

Den föreligger såsom en förebild för alla dem, som från 
sitt lifs barndomstid stått under inflytande af det kristliga sed- 
lighetsidealets kraf och nåden i Kristus åtminstone så till vida, 
att Kristus mer eller mindre medvetet stått för dem såsom 
den, i hvilken detta ideal är en verklighet och om hvilken 
de därför börjat tro, att han måste ha någon betydelse för 
att förhjälpa dem därtill. Medvetandet om skuld är hos dem 
föga aktuellt. Däremot har en längtan efter frigörelse från 
synden i dess gröfre och finare form börjat röra sig hos dem. 
Och i den mån de lära känna, huru själfviskhetens makt be- 
härskar dem och huru vanmäktiga de äro gentemot den, desto 
starkare blir denna längtan och desto innerligare känna de 
sig dragna till och bundna vid Kristus såsom den, som äger 
hvad de sakna, den sanna friheten, lifvet. 

Många kunna länge förblifva i detta utvecklingsskede och 
stå så ock inför det talet om Kristus såsom korsfäst och upp- 
stånden lika oförstående som Petrus under Jesu jordelif. Komma 
de så därtill under inflytande af den radikala nutidsteologiens 
bortförklarande och förnekande af det, som för apostlarna var 
det väsentliga i evangeliet, kunna de blifva stannande på denna 
utvecklingsståndpunkt i den falska föreställningen, att hvad 
de fattat om Kristus är det fulla bibliska evangeliet, som för- 
mår att ge dem hvad de längta efter och att hvad de erfarit 
af Kristus är kristendom. Men för den uppriktige kommer 
förr eller senare en kris såsom för Petrus, kanske äfven den 
inledd med ett groft syndafall. Och nu träder skuldfrågan 
fram i medvetandet såsom hufvudfrågan, blicken skärpes för 
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synden såsom skuld, försoningsbehofvet träder i förgrunden. 
Så faller täckelset för Kristus såsom korsfäst och uppstånden. 
Nu först i erfarenhet af syndaförlåtelsens frid och en ny födelse 
genom mottagande af Andens gåfva förstår man hvad verklig 
kristendom är. Och i ljuset af denna erfarenhet ser man lik- 
som Petrus tillbaka på det föregående utvecklingsskedet af 
sitt lif såsom en förberedande lärjungaståndpunkt för det nya 
lif, som man nu undfått. 

Så har Petrus med sin erfarenhetsväg mycket att säga 
icke minst dem i vår tid, som vilja fasthålla vid en lärjunga- 
ståndpunkt, sådan han ägde den före Jesu död och uppståndelse, 
liksom om detta vore kristendom, som endast är ett förberedelse- 
stadium därtill.  (Forts.) ÅA. Kolmodin. 


Den pastorala förpliktelsen till vår kyrkas 
bekännelseskrifter. 


Då den pastorala förpliktelsen här upptages till närmare 
skärskådande, må det som inledning genast sägas, att det är 
en lika svår och ömtålig som viktig fråga och det för hela 
vår tids kyrka. Det är af vikt icke blott för den evangeliska 
förkunnelsen och den prästerliga verksamheten utan för det 
kyrkliga lifvet öfver hufvud, för vårt evangeliskt-lutherska för- 
samlingslif såsom sådant, ja för vår kyrkas bestånd såsom 
luthersk kyrka, att det kommer till en klar belysning och en 
rätt lösning af den frågan. Och af icke mindre vikt är det 
tydligen för prästernas eget vidkommande, deras rent per- 
sonliga ställning och frimodighet i ämbetet, att de rätt be- 


hjärtat och alltjämt rätt besvara densamma. 
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Äfven om det på sitt sätt är en gammal fråga, nära nog 
lika gammal som den evangeliskt-lutherska kyrkan själf, så 
har den dock i följd af en hel del omständigheter på sista 
tiden blifvit en i hög grad aktuell och mer än någonsin svår- 
löst fråga. Det är långt ifrån att, såsom mången förmenade 
och måhända ännu håller före, svårigheten hos oss skulle ha 
blifvit undanröjd eller i ringaste mån förminskad genom den 
efter sista kyrkomötets beslut genomförda förändringen af 
den därom handlande bekännelsefrågan i ordinationslöftet. 
Denna fråga lyder, som bekant, nu sålunda: »Viljen I efter 
bästa förstånd och samvete rent och klart förkunna Guds ord 
så, som det är oss gifvet i den Heliga skrift och så som vår 
kyrkas bekännelseskrifter därom vittna?» Nämnda svårighet 
har tvärtom nu i visst afseende blifvit ännu större, så till vida 
nämligen, som, om den gamla formuleringen kunde ge anled- 
ning till missförstånd och oriktig uppfattning åt ett håll, så 
kan den nya ge anledning till eller skänka skenbart stöd åt 
icke mindre farligt missförstånd i minst två andra riktningar 
åt helt annat håll. ' 

För att här blott i förbigående nämna ez/ sådant, som 
redan vid kyrkomötet af biskop Lövgren framhölls och hvar- 
på jag sedermera flerfaldiga gånger fått bekräftelse under 
mina tentamina, så är det detta, att formuleringen »efter bä- 
sta förstånd och samvete» missförstås och missbrukas därhän, 
att förståndet göres, som det blifvit sagdt, till »norma nor- 
mans», Guds ord till »norma normata» och bekännelseskrif- 
terna till »norm& normatissime», ifall de eljes blifva några 
normer alls. 

Huru oklara begreppen äro om denna förpliktelse och 
dess rätta innebörd, det visade sig tydligt vid den i mer än 
ett afseende märkliga kyrkomötesdebatt, som föregick beslu- 
tets fattande i dess olika faser. Och icke ha de blifvit myc- 


ket klarare sedan, då ju på många håll blott själfva omnäm- 
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nandet af ordinationslöftets förpliktelse till bekännelseskrifterna 
eller en erinran om vikten af dess fortfarande efterlefnad 
fattas som bevis på »efterblifvenhet» eller utan vidare hall- 
stämplas som lust att vilja »bränna kättare» eller använda 
otillbörliga »kraftåtgärder mot hvad man kallar bristande be- 
kännelsetrohet.» 

Hur djupt och allmänt behofvet varit att få denna fråga 
närmare utredd, särskildt inom Lunds stift, framgår däraf, att 

från icke mindre än tre, ganska olika håll förslag därom till 
biskopen inlämnades. I anledning däraf uppställdes ock som 
första öfverläggningsämne på Lunds stifts prästsällskapssam- 
manträde sistlidne september såväl som ock på de kontrakts- 
eller filialsällskapssammanträden, som ha att förbereda det- 
samma, denna samma fråga med denna formulering: Hvad 
innebär för den prästerliga verksamheten förpliktelsen till vår 
kyrkas bekännelseskrifter? Och den behandling, som där 
kom den till del, visade tydligt, hur oklar den ännu på många 
håll är. 

För att emellertid gifva frågan en allsidigare belysning 
och för att på samma gång ifrån början klart få fram de 
mest oklara och omtvistade punkterna, har jag i föreliggande 
framställning föredragit den här ofvan gifna formuleringen. 
Och af samma skäl vill jag, såsom orienterande uppslag till 
en sådan belysning, till att börja med söka besvara denna 
fråga: 

le 

I hvilken mening kan det ännu talas om och måste det 
alltjämt hållas på en förpliktelse till vår kyrkas berän- 
nelseskrifter? 

Därpå vill jag först och främst afgifva det svaret, att 


det här naturligtvis icke kan vara tal om eller tanke på nå- 


con förpliktelse i hvad man — när man uttrycker sig som 
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mest expressivt — brukar kalla juristisktformalistisk mening. 
Därmed menas en sådan, där bekännelseskrifterna, oafsedt 
hvad de ursprungligen varit, nu hufvudsakligen betraktas som 
en kodifierad lag, en lagkomplex med sina mer eller mindre 
stränga lagparagrafer i de olika artiklarna eller symbolerna, 
och där förpliktelsen anses binda vid samt kräfva fasthållande 
af den i bekännelseskrifterna föreliggande formuleringen af 
det kyrkliga läroinnehållet. 

I förpliktelsen, så fattad, skulle då ligga inneburet, att, 
så snart någon i sin förkunnelse afviker från denna formule- 
ring eller lär hvad som icke är bokstafligen fastslaget i be- 
kännelseskrifterna, så har han icke blott brutit förpliktelsen 
utan ock gjort sig skyldig till straff, som på disciplinär väg 
bör utkräfvas lika väl som och med icke mindre stränga me- 
del, än då han bryter mot en annan tydligt formulerad lagpa- 
ragraf och ännu gällande, effektiv rättsbestämmelse. Och 
där denna uppfattning konsekvent fullföljes, blir däraf en gif- 
ven följd, att, ifall och när de kyrkliga myndigheterna icke 
gripa in med sina disciplinära straffåtgärder hvarje gång så- 
dan afvikelse från symbolerna äger rum, göra de sig själfva 
skyldiga till icke mindre straffbar försummelse eller pliktför- 
gätenhet och rättskränkning. 

Äfven om nu ifrågavarande förpliktelse ofta tagits så 
och af en eller annan möjligen ännu så fattas, så bör det 
dock utan någon utredning vara inlysande, att ett dylikt upp- 
fattningssätt är lika oriktigt som farligt och i praktiken, där- 
est man eljes på allvar ville försöka det, outförbart. 

Emellertid är det icke alltid denna uppfattning träder lika 
tydligt i dagen eller begagnar sig af precis samma oförtyd- 
bara uttryckssätt. Ibland användas andra uttryck, såsom då 
man exempelvis talar om en »rent juridisk förpliktelse» men 
likväl inlägger i förpliktelsen nära nog samma innebörd eller 
uppfattar den på samma oriktiga sätt som vid det nyss om- 
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nämnda juristiskt-formalistiska betraktelsesättet. Så var för- 
hållandet med Upsalastudenternas petition till 1903 års kyrko- 
möte. Det sades där, att det gamla prästlöftet, äfven om det 
icke vore nödvändigt, likväl kunde tolkas och af många tol- 
kades såsom innebärande en rent juridisk förpliktelse. Och 
för alla dem, som kände sig tvingade till en sådan tolk- 
ning, blefve denna ett oöfverstigligt hinder att inträda i präst- 
ämbetet (Se kyrkomötets protokoll sid. 176). 

Det var nu visserligen icke att undra öfver. Men lika 
klart torde vara, att här ett påtagligt missförstånd spelade in 
med. Och medlet, det närmast liggande och enda verksam- 
ma medlet att häfva dylikt missförstånd och farliga hinder 
hade tydligen varit att, såsom det (sid. 162) i något annat 
sammanhang yttrades i ett citat från 1893 års kyrkomöte, 
»vädja från illa undervisade teologie studerande till sådana, 
som böra bättre undervisas». De hade bort upplysas om att 
sådan på missförstånd beroende tolkning och däraf framkallad 
samvetsnöd icke kan häfvas eller förebyggas genom andras 
åtgöranden och allra minst genom någon blott redaktionell 
omformulering af ordinationslöftet. Den rent juridiska upp- 
fattningen af förpliktelsen, som i denna studentpetition utta- 
lats, var en anakronism lika mycket som ett nedsjunkande 
till en lägre ståndpunkt, ett högst betänkligt »quid pro quo», 
som icke hade någon hemortsrätt, mycket mindre någon be- 
stämmanderätt eller verklig makt att binda samveten inom 
den evangeliskt-lutherska kyrkan. 

De borde ha upplysts om, att där en sådan uppfattning 
ännu förekommer och där den hindrar någon ifrån att in- 
träda i prästämbetet, där sammanhänger den med och beror 
ytterst eller innerst på en alldeles oriktig uppfattning af och 
ställning till bekännelsen, sådan den i den evangeliskt-lutherska 
kyrkan fattas, och till denna bekännelses central- och hufvudin- 


nehåll såväl som dess egentliga karaktär. Ty det ligger i 
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den sant evangeliska kyrkans natur och är i hennes egna 
bekännelseskrifter tydligt angifvet, enkannerligen i ingressen 
till konkordieformeln uttryckligen uttaladt, att det inom denna 
kyrka icke kan vara fråga om något slags sådan »rent juridisk> 
förpliktelse till bekännelseskrifterna, som gör bekännelsen till 
lag i juridisk mening och i följd däraf tänkes binda vid bokstaf- 
ven eller trälbinda samveten vid den där gifna formuleringen. 

En sådan rent juridisk förpliktelse har sin hemortsrätt 
och sina fulla existensbetingelser endast inom det världsliga 
rättssamfundet, staten, och inom det kyrkosamfund, som, äf- 
ven om det därjämte är och vill vara en frälsningsanstalt, 
ja den »allena saliggörande kyrkan», likväl själf i första hand 
framträder såsom ett rättssamfund och laginstitut. Det är 
den romerskt-katolska kyrkan, som i själfva verket gör icke 
blott bekännelseskrifterna utan hvarje kyrkans trossats, i och 
därmed att den såsom sådan sanktionerats, till ett för alla 
sina medlemmar mer eller mindre bindande rättsbud. 

I full konsekvens härmed binder också denna kyrka sär- 
skildt sina ämbetsbärare icke blott vid bekännelsens bokstaf 
utan också vid den rätta eller rättsligt fastställda kyrkoläran, 
hvilken därmed, som bekant, i själfva verket upphöjes till 
högsta rättsnorm äfven öfver den Heliga skrift. Denna skall 
tolkas i öfverensstämmelse med den kyrkliga traditionen 
eller i enlighet med de kyrkliga myndigheternas och ytterst 
den ofelbare påfvens bestämmelser. Och hvad som så be- 
stämts och sanktionerats, det skall ock med rättsliga medel 
utkräfvas. Här kräfves alltså ingenting mindre än fullständig 
bundenhet, fullständig underkastelse under kyrkans ordningar, 
och det äfven när det gäller samvetet och själens frälsning. 
Frälsnings- och salighetsordningen göres ju till ett moment 
i och kräfver för sin fulla effektivitet, att den skall utföras i 
enlighet med den kyrkligt sanktionerade eller gudomliga 
rättsordningen såsom det öfver allt annat bestämmande. 
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Lika litet som vi kunna vara med om eller vilja förorda nå- 
got slags formalistisk-juristisk eller »rent juridisk» förpliktelse 
till vår kyrkas bekännelseskrifter, kunna vi tydligen erkänna 
någon sådan romerskt-katolsk eller rent lagisk bundenhet vid 
och förpliktelse till den kyrkliga bekännelsen berättigad eller 
i vårt ordinationslöfte afsedd. 

I en evangeliskt-luthersk kyrka, såsom vår svenska kyrka, 
kan det följaktligen för hvarje präst och prästkandidat, som 
vet hvad det gäller och fått en för öfvertagandet af präst- 
ämbetet tillräcklig utbildning, endast vara fråga om en evan- 
gelisk förpliktelse. Fråga vi då hvad därmed menas, så 
kunna vi till att börja med uttrycka det på följande sätt. 
Med evangelisk förpliktelse menas en sådan, som är i öfver- 
ensstämmelse med evangeliet själft och med den lutherska 
kyrkans sant evangeliska, evangeliskt fattade bekännelse. 
Därom bör icke gärna någon meningsskiljaktighet kunna 
råda. 

Därom. atol nog också numera. de allra flesta ense, så 
länge man nämligen stannar vid en så allmän formulering 
som den nämnda. Alla vilja ju och böra vara »evangeliska». 
Evangeliskt vill hvar och en hafva och påyrka, som ännu 
vill räknas för kristen. Evangeliet är och förblifver ju den 
. högsta, af alla erkända normen för all äkta, lefvande kri- 
stendom. 

Men när det så blir fråga om att närmare bestämma inne- 
börden i och konsekvensen af denna evangeliska förpliktelse, 
framträder — såsom vi längre ned skola se, — en ganska 
bestämd divergens och motsättning. Och därför gäller det 
först och främst här att intaga den rätta, sant evangeliska 
ståndpunkten, enär just denna s. k. »evangeliska» förpliktelse 
af många fattas på ett sådant sätt, att förpliktelsen i själfva 
verket nära nog förlorar sin karaktär af förpliktelse eller åt- 


minstone för kyrkan såväl som för församlingen, om icke för 
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ämbetsbäraren själf, blifver så godt som utan all, därmed af- 
sedd faktisk betydelse. 

Söka vi då något närmare klargöra innebörden i och me- 
ningen af hvad vi kallat evangelisk förpliktelse, så äro tvif- 
velsutan alla ense därom, att det här i första hand är fråga 
om en trosenlig, etisktreligios förpliktelse, det vill m. a. o. 
säga en sådan, som förpliktar prästen och prästkandidaten 
till att i all sin förkunnelse följa den i bekännelseskrifterna 
framlagda trosåskådningen och kristendomsuppfattningen, för 
så vidt den är med det uppenbarade, i den Heliga skrift ned- 
lagda Gudsordet öfverensstämmande. Hvad det framför allt 
kommer an på, är uppenbarligen ordinandens såväl som präs- 
tens egen personliga trosställning i det samfund, hvars tjä- 
nare han skall blifva, och till den Herre, som är kyrkans 
hufvud och hvars nådemedelsorgan han skall vara i och för 
Kristi rikes befrämjande. 

För att ännu tydligare åskådliggöra såväl konsensen som 
innebörden, det här är fråga om, vill jag hänvisa till hvad 
ett par tyska auktoriteter därom yttrat. Professor Achelis ut- 
trycker det i en artikel om symbolförpliktelse i Pastoral 
Zeitschrift för 1893 (sid. 77) så, att det härvidlag hufvudsak- 
ligen är fråga om tre punkter: 1) om kandidaten står i tron, 
:evangeliskt fattad; 2) om ordinanden i kyrkans symboler ser 
det tidshistoriska uttrycket för samma tro, som gör Oss sa- 
liga, alltså om han vet sig med sin tro i det stora historiska 
sammanhanget med den sanna kristendom, hvarom äfven de 
ärevördiga dokumenten från en aflägsnare eller närmare 
forntid stå såsom vittnen; 3) om ordinanden ansluter sig till 
den kyrkas konfessionella åskådning, i hvars tjänst han inträ- 
der, och vill bevisa sig lydaktig dess ordningar, så vidt de icke 
strida mot tron. 

Det är alltså här fråga om en, skulle man kunna säga, 


evangeliskt fri, personlig bundenhet i tron men endast vid det, 
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som för den evangeliska kyrkan oeh församlingen är och 
måste vara lufvudsaken. 

För att här citera en annan, icke mindre framstående 
författare, professor Kahl i Berlin, uttrycker han sig i Deutsche 
Zeitschrift fär Kirchenrecht 1898 (sid. 349) på följande sätt. 
Det är här fråga om »en genom prästämbetets innehåll gif- 
ven och genom den prästerliga ämbetsverksamhetens ansva- 
righet dagligen förnyad etisk-religiös bundenhet för Gud, för 
kyrkan, för församlingen och för samvetet». 

Det är alltså m. a. o. en samvetets förpliktelse att pre- 
dika evangelium och utföra all den öfriga prästerliga ämbets- 
verksamheten :i enlighet med den kyrkas principer, hvars 
tjänare man blifvit eller önskar blifva. Och därom kan icke 
vara mer än en mening, att det är en förpliktelse, som både 
går djupare och måste sägas vara mer omfattande, högre och 
starkare än någon annan. Det är en bundenhet, som fram- 
för allt icke kan vinnas eller uppnås blott genom några som 
helst rättsliga skrankor och maktmedel eller än så väl af- 
passade och noggrant formulerade ordinationslöftens bestäm- 
melser. 

Men frågan, den ytterst viktiga principfrågan, som här 
icke kan eller får förbigås, är nu den, huruvida det är nog 
med detta, huruvida det under alla förhållanden är tillräckligt 
med en så fattad evangelisk förpliktelse och etisk-religios bun- 
denhet eller det icke fastmer i en rätt fattad och fullt effektiv 
förpliktelse måste tänkas ingå något mera eller närmare be- 
stämdt både i afseende på innehåll och effektivitet. 

Hvad nu först beträffar znnehållet, hvartill det förpliktas, 
så vill jag till att börja med fästa uppmärksamheten på, att 
det i vår fråga står och gäller »förpliktelsen till vår kyrkas 
bekännelseskrifter> och att det i vårt nu gällande ordinations- 
löfte heter: »rent och klart förkunna Guds ord så, som det är 
oss gifvet i den Heliga skrift och så som vår kyrkas bekän- 
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nelseskrifter därom wvittna». Och då dessa båda uttryck, som 
bekant, tagas mycket olika, vilja vi först se till, hvad därmed 
i det sammanhang, de här förekomma, rätteligen skall förstås. 
För att undgå allt slags lag- och bokstafsträldom och för 
att så mycket säkrare och lättare häfda den förment fullt 
evangeliska ståndpunkten är det mången, som i likhet med 
Achelis reducerar förpliktelsen till att gälla endast tron och 
den konfessionella grundåskådningen, liksom man för att 
skaffa tillräckligt utrymme åt den personliga friheten och den 
kyrkliga läroutvecklingen såväl som åt det kyrkliga framåt- 
skridandet öfver hufvud fattar de lutherska bekännelseskrif- 
terna endast såsom fzdshistoriska uttryck af och i följd af sin 
ålder »ärevördiga wzttnen» för samma evangeliska kyrkas tro. 
Så fanns det nog också jämväl i vår svenska kyrka 
många, som genast fattade den i motionen nyföreslagna formu- 
leringen af ordinationslöftet så, att därigenom bekännelseskrif- 
ternas betydelser skulle komma att reduceras till att: vara en- 
dast sådana tillförlitliga vittnen eller historiskt viktiga min- 
nesmärken om, hur den lutherska tron och dess väsentliga 
innehåll uppfattats i den konstitutiva grundläggningsperioden. 
Och måhända var det just därför, som särskildt de teologie 
studerandena både i Upsala och Lund och många andra med 
dem voro så ifriga på att genom petitioner inverka och söka 
få den nya formuleringen antagen. 
Men vid närmare öfvervägande torde det utan någon vi- 
dare utredning vara tämligen själfklart, att det då icke blefve 
någon förpliktelse till bekännelseskrifterna såsom sådana eller 
åtminstone icke blefve mycket bevändt med förpliktelsen till 
dem. : Vi kunde: då icke "gärna sägas hafva några i ordets 
vanliga mening förpliktande, mycket mindre normerande be- 
kännelseskrifter. Mot hvarje åt detta håll tenderande upp- 
fattning opponerade sig ock motionären vid 1903 års kyrko- 


möte, Biskop Bzl/ing, på det bestämdaste, och det, som oss 
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synes, med full rätt. »Den invändningen — förklarade han 
(sid. 121 i mötets protokoll) — kan icke fasthållas enligt 


formuleringen, enär det står, att man så skall lära och för- 
kunna, som bekännelseskrifterna därom vittna. Då kan det 
icke bona fide tolkas så, som skulle bekännelseskrifterna icke 
längre hafva någon normativ betydelse.» 

Men hvad är det då i dessa bekännelseskrifter, som har 
och måste ha en normativ betydelse? Hur långt sträcker sig 
förpliktelsen i afseende på dessa bekännelseskrifters innehåll? 
Det är den härvidlag ytterst viktiga och afgörande frågan. 
Därpå har man, som bekant, af gammalt svarat så, att man 
skilt emellan centralt och periferiskt, mellan grundåskådning 
och detalj, mellan bekännelse och teologisk bevisning, mellan 
fäst och rörligt Oo. si v. Endast det först nämnda: det cen- 
trala, grundåskådningen och bekännelsen är det förpliktel- 
sen ansetts galla, Och det är ju nog riktigt. - Det pekar at- 
minstone åt det rätta hållet. Men icke klaras därmed denna 
viktiga sak tillräckligt. 

Äfven om tillförene denna distinktion kunnat vara någor- 
lunda tillfredsställande, har på sista tiden situationen så be- 
tydligt förändrats, att den icke längre kan anses tillräcklig 
utan kräfver åtminstone närmare specialisering och bestäm- 
ning. Så reducerade ju redan Ritschl bekännelsen så väsent- 
ligt, att åtskilliga af de mest grundläggande artiklarna: Guds 
treenighet, Kristi gudom och försoning antingen hallstämpla- 
des såsom för den evangeliska kristendomen ofruktbar »me- 
tafysik» eller förtolkades så, att däraf resulterade något helt 
annat än reformatorerna tänkt sig: endast s. k. värdeomdö- 
men. Och på den af honom inslagna vägen har man sedan 
gått allt längre: Äfven sådana representanter af den ritschlska 
skolan som en H. Schultz, J. Kaftan m. fl. räkna det allra 
mesta af bekännelseskrifterna till 1600-talets teologi. Och 


då nu denna såsom sådan i följd af nämnda distinktion icke 
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anses kunna ha någon för vår tids präster förpliktande bety- 
delse, blir det icke mycket kvar af bekännelseförpliktelse. 
Allt efter som man går mer eller mindre långt i den angifna 
riktningen och allt efter som den allmänna opinionen äfven 
inom kyrkan kommer att behärskas af en s. k. liberalare 
uppfattning, blir det endast några, mer eller mindre närmare 
bestämda, flera eller färre s. k. »reformatoriska trostankar>, 
förpliktelsen anses gälla. ; 

Att i hufvudsak samma uppfattning göres gällande på 
ännu närmare håll, synes bl. a. tydligt framgå af prof. Pfan- 
nenstills artikel: »Om prästbrist» i »Kristendomen och vår tid>. 
Det heter där, i I häft. 1907 (sid. 44): »Vi hade önskat, att vårt 
(Lunds) stift gått i spetsen för de öfriga och medvetet intagit 
den ståndpunkt, där man nöjer sig med att fordra anslutning 
till de stora reformatoriska trostankar, om hvilka bekännelse- 
skrifterna bära . vittnesbörd, och sedan förtroendefullt öfver- 
lämnar hvad som kan höra till dessa tankars genomförande 
åt de enskildas samveten.» 

Samma ståndpunkt förfäktades och motiverades närmare 
af Pfannenstill vid ofvan nämnda prästsällskapssammanträde i 
Lund. På den frågan: hvad som är det förpliktande i be- 
kännelseskrifterna, svarade han att det endast vore det cen- 
trala, det som utgör deras hjärtpunkt, eller — såsom det 
också hette — det, till hvilket vi kunna komma i verkligt 
samvetsforhållande. Den innersta hjärtpunkten är Kristus. 
Beträffande det centrala för öfrigt uppkastades den frågan: 
Hvilken var den nya erfarenhet, reformationstiden gjort och 
i sin bekännelse söker häfda emot angrepp från olika håll? 
Och därpå svarades efter det af Pf. själf justerade, i Lunds 
Dagblad införda yttrandet verbotim sålunda: »Man brukar 
säga: att människan varder rättfärdiggjord af tro allena. Vi 
kunna bättre uppdela detta centrala i trenne punkter: 1) From- 


heten är intet annat än hjärtats gripenhet af den Gud, som 
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möter oss i Kristus, 2) Sedligheten består icke i själftagna 
goda verk utan i den enkla gudsviljan, att vi skola älska 
våra medmänniskor, och 3) Friheten från världsloppet.» 

Det framgår icke tydligt, huruvida dessa tre satser, som 
sades vara »reformationens principer», skulle ersätta eller 
remplacera hvad som af gammalt sagts vara lutherska kyr- 
kans material- och formalprincip. Den vaga form, både för- 
sta och tredje satsen erhållit, tyckes mig föga kvalificera dem 
därtill. I dem kan ju inläggas nära nog hvad som helst. 
Hvarken om »sola fide>», den af Luther s. k. »articulus stan- 
tis et cadentis ecclesie», eller om Guds ords normativa aukto- 
ritet, af hvilken Luther kände sig så mäktigt gripen, att han 
1 det historiska ögonblicket utropade sitt bekanta: »Här står 
jag och kan icke annat», lämnas ju där ens den ringaste an- 
tydan. I hvarje fall måste det väl erkännas vara — såsom 
det också omedelbart af biskop Billing replikerades -— »allt- 
för fattigt», ifall hjärtpunkten, hvartill bekännelseskrifterna 
skulle förplikta, skulle reduceras till detta allenast. 

Men hvad som syntes mig icke mindre betänkligt, det 
var, att, äfven då det sedermera erkändes, att prästen vore 
förpliktad till åtskilligt annat z/öfver dessa satsers innebörd 
och utöfver hvad han själf upplefvat, så inskränktes detta ut- 
tryckligen till sådant, som utan konflikt kan förbindas med 
det egna samvetets upplefvelser, hvars band sades vara star- 
kare än alla andra. Det viktigaste påstods vara att häfda 
samvetets obetingade rätt. Och då det förklarades tillhöra den 
romerska kyrkan att böja sig för en yttre auktoritet och att 
vi protestanter ej kunna vara med om något sådant samt att 
mycket äfven i Skriften ändrats i följd af vår »nya syn» på 
tingen veller, som det hette, ar vår »världsbild», så tyckes 
egentligen hvarken det väsentliga i den lutherska kyrkans be- 
kännelse eller Guds ord, mycket mindre den nuvarande 


kristna församlingens troserfarenhet, som prästen i läroämbetet 
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skulle tjäna, få sig tillerkänd någon normativ eller förbin- 
dande betydelse utan endast prästens enskilda samvete. 


»Det grundläggande för vårt förhållande till kyrkans be- 


kännelseskrifter måste — såsom det af samme talare uttryck- 
ligen pointerades — vara prästlöftets »efter bästa samvete». 


Och det är tydligen en sak så viktig, att vi till den längre 
ned måste aterkomma. 

Blott formellt men icke i realiteten torde det af kyrko- 
herde Hallgren vid samma tillfälle »enligt uppdrag — som det 
hette — af många Jliktänkande» gjorda uttalandet skilja sig 
från Pfannenstills uppfattning. Det hade följande lydelse: »Vår 
förpliktelse till vår kyrkas bekännelseskrifter innebär för vår 
prästerliga : verksamhet, att vi i oss upptaga det lif, som i 
dem pulserar, jämte allt, som ur detta normalt utvecklat sig, 
samt att vi efter bästa förstånd och samvete enligt Kristi 
evangelium framställa och utbilda detta lif i vår tids tanke- 
och verksamhetsformer såsom kyrkans fäder och reformatorer 
SjorE det sme tids: 

I en annan artikel i samma tidskrift, den bekanta Käll- 
bladska: »Huru mycket skola vi som kristna tro»? har 
det visat sig,ratti mans hart. omm. Sar mida, laneret ansa 
skildt Julius Kaftan velat vara med om. Det talas där bl. a. 
om en »bekännelsetrohet», som kan äådagaläggas äfven då, när 
mycket, ja kanske allt af de tankebegrepp och formler, i 
hvilka bekännelseskrifterna uttrycka den evangeliskt-lutherska 
lifserfarenheten, brytes sönder. Och sedermera gör nämnde 
författare själf början med att såsom exemplificering på sådant 
slags bekännelsetrohet eller rättare sönderbrytande af de 
lutherska och allmänkyrkliga trostankeformuleringarna förneka 
icke blott den öfvernaturliga aflelsen af den hel. Ande och 
Kristi preexistens utan äfven Jesu lekamliga uppståndelse såväl 
som hans döds försonande betydelse i den mening, det af den 
lutherska kyrkan alltid tagits. 
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Då det nu, om än icke offentligen, dock så mycket oftare en- 
skildt sagts, att denna artikel skulle vara exponent för en 
äfven hos oss ganska allmän uppfattning och innehålla det 
»förlösande» ordet för ifrågavarande riktning särskildt i frågan 
om Kristi uppståndelse, så månde därmed tillräckligt tydligt vara 
adagalagd nödvändigheten af närmare precisering af hvad som 
skall förstås med bekännelsetrohet och höra med in under 
förpliktelsen till bekännelseskrifterna. Här om någonsin be- 
höfves det något ytterligare förklarande och åskådliggörande 
tillägg. 

För korthetens skull vill jag uttrycka det på följande 
sätt. Förpliktelsen sträcker sig visserligen icke blott till de 
mer eller mindre obestämda »trostankarna» men icke heller 
till allt hvad i bekännelseskrifterna förekommer. Hörpliktel- 
sen sträcker sig till och ordinanden blir genom ordinationslöf- 
tet bunden vid allt det i bekännelseskrifterna men icke heller 
vid mer än det, som verkligen är och af den nu lefvande 
lutherska församlingen fattas som bekännelse. Och som när- 
mare belysning till hvad däri innefattas nöjer jag mig här med 
att i hufvudsak åberopa och hänvisa till den karaktäristik af 
luthersk bekännelse, som gifvits i Generalsuperintendenten 
T. Kaftans vid den 12 allm. ev. luth.' konferensen i Rostock 
hållna föredrag: » Taugt das evangelisch-lutherische Bekentniss 
för das zwanzigste Jahrhundert»? 

Bekännelsen kan och får följaktligen icke utan vidare 
identifieras med bekännelseskrifterna; men icke heller — och 
ännu mindre — kan och får den på ett efter den enskildes 
teologiska ståndpunkt eller enbart af hans subjektiva god- 
tycke normeradt sätt »destilleras» ut ur bekännelseskrifterna. 
Den förhåller sig fastmer till dem så som själen till kroppen. 
I bekännelseskrifterna hafva vi — såsom Kaftan uttrycker 
det — visserligen den tidsteologiska formuleringen af bekän- 


nelsen; men därför får den icke likställas med 1600-talets 


40 OLOF HOLMSTRÖM 


teologi, då bekännelsen såsom sådan hör närmare till evangeliet 
och är en omedelbar återklang af detta samt därför till arten 
skild ifrån den teologiskt vetenskapliga bearbetningen af det 
evangeliska trosinnehället. 

Äfven om alltså totalinnehållet i bekännelseskrifterna icke 
såsom sådant är identiskt med bekännelsen, så har det dock 
just i följd af sitt innerliga sammanhang med bekännelsens 
uppkomst en betydelse, som är oberoende af tidernas växling 
och som öfverträffar alla senare lutherskt-teologiska produk- 
tioner. Dess betydelse är, närmare positivt uttryckt, den, 
att alltfort vara det förnämsta /yjälpmedlet för den riktiga 
insikten i och tillägnelsen af den lutherska kristendomstypen. 
Och detta är något, hvarigenom denyEförksanvid ti dets 
fråga om det nya i den evangeliskt-lutherska reformationen 
och detta in i dess finaste förgreningar, vinner ett slags re- 
cgulativ betydelse för all luthersk teologi såväl som för all 
luthersk evangeliiförkunnelse. ; 

Hvad så angår effektiviteten af ifrågavarande förpliktelse, 
så. må dets ju villigt. erkännas, att där den etiskt religiösa 
bundenheten är förbunden med den rätta evangeliska friheten 
eller är hvad den bör vara, en det vakna samvetets och den 
mognade karaktärens sak, där är den effektiv nog. Där ver- 
kar den starkare än alla blott eller rent rättsliga garantier. 
Där skulle i själfva verket knappast någon förbindelse be- 
höfva affordras. Icke heller skulle det under sådana förhållan- 
den behöfvas något särskildt ordinationslöfte för en ordinand, 
om hvilken ordinator hade den förvissningen och till hvilken 
kyrkan hyste det förtroendet, att han i denna etiskt religiösa 
bundenhet till kyrkans bekännelse alltjämt förblefve. 

Men först och främst så är nog detta ytterst sällsynt. 
Det kommer alltid att bilda enstaka undantag och kan aldrig 
blifva regel. Och där en särskild förbindelse affordrats och 


en etisk-religiös förpliktelse afgifves, där kan det, för den 
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händelse denna icke skulle hållas, omöjligt stanna vid den. 
Förpliktelsens egen natur kräfver något mera. Och då därtill 
kommer, att kyrkan, till hvilken förpliktelsen afgifvits, är icke 
blott ett trossamfund utan också, om än blott i andra hand, 
en rättslig organisation, ett rättssamfund, så kan jag för min 
del icke se annat än att till den etiskt-religiösa förpliktelsen 
måste komma eller rättare i den ingår äfven en, om än icke 
»rent juridisk> eller juristisk, så kyrkorättslig förpliktelse. 
Detta erkännes också på sitt sätt äfven af exempelvis Achelis 
i hans förut citerade artikel i Pastoral Zeitschrift. 

Han säger nämligen där (sid. 77), att det för kyrkans 
styrelse kan blifva nödvändigt att hafva ännu andra bestämmelser 
af kyrkorättslig eller »polizeilicher» art och att dessa icke äro 
uteslutna genom den förut beskrifna, trosenliga och evange- 
liska förpliktelsen, som han i motsats till dessa äfven kallar 
pastoral eller »seelsorgerlich» och som han närmare karaktäri- 
serar på följande sätt: »Den är icke juridisk, den är till god 
del ”seelsorgerlich'». Den är baserad på förtroende till kandi- 
datens uppriktighet och allvar i det religiösa sinnelaget, och 
den gör inträdet i kyrkans tjänst och utförandet af ämbets- 
gärningen i kyrkan för kandidaten till en mycket allvarlig 
men äfven för alla fromma hjärtan mycket salig samvetssak. 

Det nämnda erkännandet tages dock så godt som full- 
ständigt tillbaka, eller åtminstone afhugges knuten i stället 
för att lösas genom det sätt, hvarpå artikeln afslutas. I den 
omedelbara fortsättningen heter det nämligen: »Af hvad slag 
än dessa bestämmelser må vara, de äro just af kyrkorättslig 
art; och aldrig har den evangeliska kyrkan i alla sina lem- 
mar ända upp till den högsta myndighetsspetsen att glömma 
det, att, om kyrkans väsen icke på romerskt sätt skall för- 
nekas, så står kyrkorätten i motsägelse med kyrkans väsen 


— och som bevis för den satsen gäller hela första bandet af 
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R. Sohms andemäktiga verk: »Kirchenrecht.> Alltså: »Videant 
consules, ne quid ecclesia detrimenti capiat»! 

Nog kräfves det, särskildt i denna viktiga och ömtåliga 
fråga, stor försiktighet, icke minst beträffande det rätta hand- 
hafvandet af kyrkorättsliga bestämmelser, ifall icke kyrkan 
däraf skall taga skada. Men icke får därför allt hvad kyrko- 
rätt heter göras misstänkt eller förklaras stå i motsägelse med 
kyrkans väsen. Däraf kan och måste äfven kyrkan taga skada, 
och det. kanske i ännu högre grad, i all synnerhetir entid 
sådan som vår, då allsköns själfsvåld och slapphet så tager 
öfverhand och äfven de mest elementära rättsbegrepp hålla 
på att upplösas eller »omformas». 

Så snillrikt och i många afseenden förtjänstfullt och »an- 
demäktigt» än Sohms nämnda verk är, så har han dock icke 
mäktat prestera ett hållbart bevis för sin bekanta hufvudtes 
om kyrkorättens oförenlighet med kyrkans väsen. Det kyrko- 
begrepp, han i sitt arbete utgått ifrån, såväl som det rätts- 
begrepp, han därvid opererar med, är, — såsom det numera 
tämligen allmänt erkännes och hvarom det särskildt hänvisas 
till Köhlers Lehrbuch des evangelischen Kirchenrechts (sid. 
18—21) — icke det riktiga; allra minst kan hans kyrkobe- 
grepp sägas vara fulltonigt evangeliskt-lutherskt. Han fat- 
tar kyrkan såsom ett andligt rike men håller sig endast till 
hvad man kallat den ideala eller osynliga kyrkan med full- 
komligt bortseende från den empiriska sidan eller den fak- 
tiska verkligheten. Rätten fattar han likaledes” på ett ab- 
strakt sätt såsom uttryck blott för mänsklig eller världslig 
makt, där hufvudvikten lägges på det formella och där rätts- 
bestämmelserna utan vidare genomdrifvas på tvängsväg utan 
hänsyn till vare sig det sakliga innehållet eller den personliga 
uppfattningen och samvetsöfvertygelsen. En gifven följd 
däraf blir att, kyrkan såsom något andligt och rätten såsom 


något blott världsligt stå i ett oförenligt motsatsförhållande 
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till hvarandra och att, då, såsom i romerska kyrkan verkligen 
varit förhållandet, rättsordningen förväxlas med och öfverord- 
nas öfver frälsningsordningen, det ej kan annat vara, än att 
denna senare lider intrång och kyrkan förvärldsligas. 

Helt annorlunda gestaltar det sig, ifall man såsom både 
Luther oeh Melankton göra, fattar kyrkan icke blott såsom 
ett trossamfund och ett andligt, osynligt rike utan också så- 
som en i vissa afseenden synlig nådemedelsanstalt, som för 
lösandet af sin uppgift i denna värld kräfver en hel del yttre 
anordningar, hvilka från att vara kristlig sed så småningom 
själfmant utveckla sig till rättsordning. Såsom varande ett 
yttre omhölje och därtill af rättslig art får denna rättsordning 
icke förväxlas med frälsningsordningen eller blott såsom sådan 
1 den på något som helst sätt ingripa; men den har att skydda 
den och lämna bidrag till att den så mycket säkrare och 
fullare förverkligas. Och för det nära sammanhang, hvari de 
yttre ordningarna och omhöljena stå till den inre andliga 
kärnan, kan det, såsom det i Augustanas XV artikel bekän- 
nes, för kärlekens skull äfven för dessa yttre ordningar kräf- 
vas lydnad och underkastelse af alla till det kyrkliga samfun- 
det hörande, så vidt det nämligen gäller något till det yttre 
hörande och så snart dessa ordningar icke innehålla något 
emot Guds ord eller samvetet stridande. 

För så vidt nu kyrkan är en andlig organism med många 
olika lemmar och andliga organ och kyrkan i följd däraf icke 
kan undvara en på visst sätt bestämd ordning emellan dessa, 
hvilken under utvecklingens gång med nödvändighet gestaltar 
sig äfven till en rättsordning eller kyrkorätt, är det alltså så 
långt ifrån, att kyrkorätt skulle stå i strid emot kyrkans vä- 
sen, att den tvärtom, rätt fattad, måste sägas höra till och 
därför äfven böra deduceras ur kyrkans väsen såsom sådant. 

Med hänvisning till Sohm blott kan sålunda icke den 


kyrkorättsliga förpliktelsen tillbakavisas. Det är och blir en 
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ytterst viktig principfråga, huruvida den evangeliska bekän- 
nelsebundenheten, om hvilken vi förut talat, skall tänkas in- 
nehålla äfven en rättslig bundenhet, som kan medföra icke 
blott etisk utan kyrkorättslig ansvarspåföljd och eventuellt 
äfven med rättsliga medel bör genomföras eller icke. Det 
är en fråga, som kommer åter och åter. Den har ock, sedan 
Achelis på sätt som nämnts affärdade den, upptagits till 
närmare skärskådande på olika håll. Särskildt vill jag hän- 
visa däraf intresserade till den intressanta förhandling, som 
därom förts emellan professor Dr Kahl och Reichsgerichtsrat 
Dr Agricola dels i den förres akademiska festtal och den se- 
nares broschyr: Bekenntnissgebundenheit und Lehrfreiheit 
unter dem Gesichtspunkt des Rechts, dels i Deutsche Zeit- 
schrift fur Kirchenrecht 1898 (sid. 347-63) och 1900 (sid. 
342—23). 

Hvad som gör denna diskussion i så hög grad belysande 
för vår fråga, det är, att dessa båda författare, medi hufvud- 
sak samma ståndpunkt för öfrigt, till en början tyckts komma 
till rakt motsatt resultat i denna särskilda punkt. Kahl häf- 
dar prästens bundenhet vid bekännelseskrifterna såsom endast 
en etiskt-religiös bundenhet men icke en rättslig, under det 
att Agricola lika bestämdt häfdar att bekännelsebundenheten 
också är och måste vara en rättslig, eftersom kyrkan icke 
blott är ett trossamfund utan äfven ett rättssamfund och en- 
dast i gestalten af en »rättsorganism» kan lösa sin uppgift i 
denna värld. 

Vid bemötandet af Agricolas framställning framhåller 
emellertid Kahl, att han med sitt häfdande af bundenhetens 
exklusivt etiskt-religiösa natur icke afsett den nu gällande rät- 
ten utan den princip och enligt hans förmenande riktigare 
ståndpunkt, som enligt hans uppfattning af den evangeliska 
kyrkans ande och väsen borde intagas. Och af den fortsatta 


diskussionen framgår slutligen, att det hufvudsakligen varit 
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un 


formen för förfarandet eller det.processuella tillvägagångssät- 
tet med disciplinärstraff etc., som Kahl funnit oförenligt med 
den evangeliska kyrkans väsen. Han betonar uttryckligen, 
att det naturligtvis icke varit hans mening, att en präst, som 
lärde bekännelsevidrigt, kyrkan till trots skulle förblifva i sitt 
ämbete. Han önskade blott, att det i stället för disciplinär- 
undersökning och därpå grundadt »dömande» af irrlärare så- 
som ett brott likställdt med andra skulle föranstaltas om ett 
objektivt konstaterande af bekännelsevidrig förkunnelse, hvar- 
efter ifrågavarande präst själf hade att lämna sitt ämbete så- 
som en själfklar konsekvens af att han genom sitt brytande 
af förpliktelsen förverkat rätten till detsamma. 

På det sättet trodde Kahl sig kunna upprätthålla sin sats, 
att »tvångsmässigt genomförande af läran medelst användning 
af rättsmakt är främmande för evangelisk kyrkoordning». 
Men däremot invände Agricola, som mig synes med rätta, 
att, ifall nu en dylik präst icke frivilligt trädde tillbaka från 
sitt ämbete, sedan hans läras bekännelsevidrighet konstaterats, 
utan fortsatte att underminera kyrkans tro, så kunde kyrkans 
trosenliga ordning i längden icke bestå utan möjlighet att 
medelst rättsliga maktmedel skilja honom från ämbetet. Äf- 
ven om tvångsmässigt genomförande" af läran strider emot 
den evangeliska kyrkans väsen, så kan dock icke vindiceran- 
det af rätt och rättsliga medel med däraf framkallade rätts- 
liga följder åt denna kyrka i sig anses principvidrigt. Det 
måste fastmer på den här behandlade punkten betraktas som 
ingenting mindre än oumbärligt. Och ett sådant förknippande 
af rätt och rättsliga följder med förpliktelsen är just hvad vi 
kalla kyrkorättslig förpliktelse. 

Den kyrkorättsliga förpliktelsen, sådan den äfven i en 
cvangelisktluthersk kyrka kan och bör kräfvas, skulle jag nu 
på grund af det anförda vilja bestämma på följande sätt. 


Det är en sådan, där ordinanden eller prästen icke blott 
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etiskt-religiöst utan ock rättsligt förpliktar sig till och i följd däraf 
bindes vid visserligen icke bekännelseskrifternas bokstaf utan 
endast vid det men också vid allt det, som verkligen är kyr- 
kans bekännelse, så att, ifall han uppenbarligen bryter den i 
ordinationslöftet själfmant afgifna förpliktelsen, kan han drab- 
bas af sådan rättslig påföljd, som kräfves af och står i öfver- 
ensstämmelse med kyrkans väsen såsom varande på en gång 
icke blott ett tros- och kärlekssamfund utan ock en rätts- 
organism. T 

Strida nu icke rätt och rent rättsliga medel, ännu mindre 
kyrkorätt och kyrkorättslig påföljd emot kyrkans väsen, så 
kunna de tydligen ännu mindre strida emot eller vara oför- 
enliga med en etiskt-religiös förpliktelse till kyrkans bekän- 
nelse eller en rätt fattad evangelisk bundenhet. Kyrkorätts- 
lig bundenhet och evangelisk bundenhet bilda nämligen icke 
— såsom mången tyckes förmena — någon kontradiktorisk 
motsats... Fastmer är den förra under vissa förhållanden én- 
dast en nödvändig, från den senare oskiljaktig konsekvens, 
liksom den också redan vid ordinationslöftets afläggande är 
med densamma förbunden. Ja de äro, skulle man nästan 
kunna säga, blott två sidor af samma sak, blott två synpunk- 
ter, från hvilka en och samma förpliktelse betraktas. 

Så yttrades det också af en talare vid 1903 års kyrko- 
möte, landshöfding Sjöcrona, följande: »Jag kan icke finna 
annat än att i detta fall juridisk bundenhet och evangelisk 
bundenhet är precis detsamma. Genom att särskilja dessa 
båda slag af bundenhet kan man lätteligen framkalla den 
tydning eller kanske rättare den misstydning, att evangelisk 
bundenhet skulle innebära, det man vid prästlöftets afgifvande 
förbunde sig att hålla detsamma endast i öfverensstämmelse 
med egen subjektiv öfvertygelse. Men en sådan bundenhet 


vill jag icke kalla evangelisk.» (Mötets protokoll sid. 198): 
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Att ordinandens förpliktelse till vår kyrkas bekännelse- 
skrifter äfven enligt den nya formuleringen af ordinationslöf- 
tet i hvarje fall också är en kyrkorättslig eller juridisk för- 
pliktelse, det uttalades också vid samma kyrkomöte af flere 
talare som en gifven sak. Så yttrade sig exempelvis nuv. 
biskop Danell: »Att förbindelser, som gifvits vid prästvig- 
ningen, hafva en kyrkorättslig och i denna mening en juridisk 
sida är någonting, som väl ingen velat på allvar bestrida och 
som icke heller kan bestridas. (Ibm sid. 152.) 

Biskop M. Yohanssons yttrande därom var detta: »Det 
är helt enkelt omöjligt att från prästlöftet borttaga allt hvad 
juridikn heter. -Prästlöftet är det löfte, somi"gifves, då en 
medlem af kyrkan inträder såsom kyrkans tjänare, och det 
löfte, på grund hvaraf han får ämbetet att vara kyrkans tjä- 
nare. Däri ikläder han sig utan tvifvel en juridisk förplik- 
telse. Det blir ett rättsförhållande mellan honom och den 
lsyfka nr hanseskallstjäna. -Dettasuteslutervicke, attrkan både 
kan och bör taga detta rättsförhållande på ett fullt evangeliskt 
sätt och att äfven vid tolkningen af dithörande lagar lagskip- 
ningen bör göras så; men det går icke an att tala om, att 
juridiken är borta; ty det är detsamma som att säga, att 
samfundsbegreppet är borta.» (Ibm sid. 185). 

Och för att citera ännu en talare, som går in på samma 
sak och som just varmt förordade den nyföreslagna, nu gällande 
formuleringen, så yttrade biskop Lzndström följande: »Det 
har upprepade gånger sagts, senast af biskop Johansson, att 
man icke kan komma från det juridiska — och naturligtvis 
är detta alldeles oemotsägligt. Det har väl ej heller af någon 
påståtts annat eller att icke här ingår ett juridiskt moment. 
Flvilket! är dånvdetta? sJo detyvatt, då prästen inträder i am- 
betet, måste han juridiskt bindas vid den lutherska bekännel- 
sen. I det stycket är jag så fullt ense med min ämbetsbro- 


der i.Hernösand, att därom icke kan vara ringaste tvekan. 
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Det måste så vara, det ligger i samfundets natur, naturligt- 
vis.> (Ibm sid. 186 —7). 

I sitt inledningsföredrag vid Lunds stifts prästsällskaps- 
sammanträde 1907 framhöll ock biskop Billing mycket bestämdt 
denna förpliktelsens kyrkorättsliga karaktär. »Såsom ett 
kyrkorättsligt spörsmål — begynte han — är den förelig- 
gande frågan lätt att besvara.» Och sedan han refererat 
kyrkolagens rr kap. 10$, koreicki d.s270 deciur/ooroehtlagen 
af den 8 mars 1889, I $, fortsatte han: »Genom de löften, 
som afläggas vid prästvigning, förklara sig vederbörande 
villiga att ikläda sig de förbindelser, som lagen ålägger, och 
åtaga sig den ansvarspåföljd, som dessas brytande kan med- 
föra. Den juridiska förpliktelsen till kyrkans bekännelse är 
sålunda för prästen i all hans prästerliga verksamhet klar och 
oomtvistlig.» 


Det hör ej till vår kyrkas kynne att älska kättarpro- 


cesser, men — hette det vidare »å andra sidan kan det ej 
bestridas, att sådana fall kunna inträffa, då det är ej blott 
hennes rätt utan också hennes plikt att på juridisk väg 
värna församlingen mot präst, som genom falsk lära är denna 
till förargelse.» 

Beträffande betydelsen af ändringen i prästlöftet yttrade 
han: »Icke har vår kyrka därigenom tillkännagifvit något af- 
fall från sin bekännelse och icke heller genom den velat lös- 
göra sina präster från förbindelsen att i sin verksamhet tro- 
get hålla sig till denna; men då prästlöftet nu har fått denna 
lydelse: ”jag vill efter bästa förstånd och samvete rent och 
klart förkunna Guds ord så, som det är oss gifvet i den Heliga 
skrift och så som vår kyrkas bekännelseskrifter därom vittna, 
så har man därmed velat betona, att en prästmans bekännelse- 
trohet bör af honom själf och andra pröfvas icke blott eller 
i främsta rummet efter legalt-juridisk metod utan framför allt 
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historiskt och etiskt. Att så bör ske är begrundadt i be- 
skaffenheten af våra bekännelseskrifter.» 

Vid sådant förhållande kan jag för min del icke förklara 
det annorlunda än såsom beroende på förbiseende eller full- 
komligt missförstånd, då professor Pfannenstill i diskussionen 
därefter yttrade att »biskopen med rätta framhällit, att det 
icke kan gifvas något annat än ett etiskt och historiskt för- 
hållande till våra bekännelseskrifter men icke något kyrko- 
rättsligt och att det endast kan bli fråga om en etisk och 
historisk bundenhet till bekännelsen». 

Visserligen hade biskop Billing på ett ställe yttrat, att 
»bekännelseskrifterna icke äro att betrakta såsom en lagkodex 
och att förpliktelsen till dem hvarken i första rummet eller 
företrädesvis är af juridisk natur». Och på ett annat: »Kraf- 
vet på bekännelsetrohet framstår genom det nya löftets for- 
mulering såsom ett etiskt och endast på aflägset håll såsom 
ett juridiskt.» Men af det sammanhang, hvari dessa båda 
yttranden förekommo, framgick otvetydigt, att därmed endast 
menades hvad vi förut framhållit, att förpliktelsen till vår 
kyrkas bekännelseskrifter icke är af formalistisk-juridisk art 
utan i första hand af evangelisk eller af etiskt-religiös natur 
med etisk ansvarspåföljd och först i andra hand eller i sin 
konsekvens, där den etiska förpliktelsen brytes på ett sådant 
sätt, att äfven kyrka och församling däraf taga skada, af ju- 
ridisk eller kyrkorättslig karaktär. 

Det bör emellertid icke förtigas, att sedermera, efter det 
ofvanstående skrefs, äfven offentligen försök gjorts till en be- 
visning för rakt motsatt uppfattning. I »Kristendomen och 
vår tid» (1907, sid. 385—97) har nämligen prof. Herner upp- 
tagit till besvarande frågan: «I hvad mån äro våra präster 
juridiskt förpliktade till bekännelsen?» och därvid kommit till 
det resultat, att det nya prästlöftet af 1904 i följd af dettas 
formulering — i rak strid emot motionärens motivering och 
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uttryckliga förklaring — upphäft så godt som hvarje juridisk 
förpliktelse till bekännelsen såsom sådan och i stället endast 
fordrar »att prästerna efter bästa förstånd och samvete rent 
och klart förkunna Guds ord» (sid. 393) eller, såsom det på 
ett annat ställe (sid. 391) utan vidare heter, »prästlöftet fordrar, 
att förkunnelsen skall ske ”efter bästa förstånd och samvete'» 
i motsats till hvad kyrkolagen förut fordrat, då den »utan 
vidare förpliktar prästerskapet till den lära, som är författad 
i vissa symboler.» 

I följd af löftets egen formulering skulle — såsom det 
uttryckligen säges (sid. 394) — »prästlöftet såsom lagparagraf 
freda hvarje samvetsgrann präst från att blifva fälld i en 
"kättareprocess'. Han hade ju följt sitt eget bästa förstånd 
och samvete, och det hade då ingen juridisk betydelse, huru 
mycket än andras förstånd och samvete afveke härifrån.» 

Hufvudpunkterna i den egendomliga argumenteringen äro 
dessa, att lagen af den 8 mars 1889 om ämbetsbrott af präst 
upphärft alla äldre straffbestämmelser för bekännelsestridig och 
villfarande läras utspridande samt visserligen förpliktat präster- 
skapet till »svenska kyrkans lära» men icke lämnat någon 
»definition» på denna lära, under det att det nya prästlöftet 
gifvit en annan definition af svenska kyrkans lära än den i 
kyrkolagens 1 kap. I $& lämnade, i följd hvaraf både denna 
1 $ och uppfattningen om straffbar villfarelse eller mot sven- 
ska kyrkans lära stridande förkunnelse väsentligen skulle ha 
modifierats. 

Verkliga förhållandet är emellertid, att hvarken 1889 års 
lag eller 1904 års prästlöfte gifvit någon vare sig »definition» 
eller modifikation af svenska kyrkans lära. Det förstnämnda 
behöfdes icke, eftersom denna lära redan var tillräckligt tyd- 
ligt kyrkorättsligt bestämd i kyrkolagens 1 kap. I 8. Det 
sistnämnda kunde icke äga rum, eftersom denna paragrafs 
innehåll tydligtvis icke alls ändras därigenom, att en del i 
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2$ af samma kapitel nämnda straffbestämmelser ersättas af 
andra. 

Prof. Herner tyckes alldeles hafva förgätit, att kyrkolag 
hos oss numera hvarken kan stiftas eller ändras eller ens 
»modifieras» utan efter gemensamt beslut af riksdag och kyr- 
komöte och att 1893 års kyrkomöte inlade sitt bestämda veto 
mot att kyrkolagens I kap:s I 8 ändrades i enlighet med 
riksdagens beslut och K. M:ts förslag till lag angående ändrad 
lydelse af denna $ till likhet med regeringsformens 2 &, hvil- 
ken såsom definition på den rena evangeliska läran endast 
nämner Augsburgiska bekännelsen och Uppsala mötes beslut 
men icke såsom kyrkolagen hela konkordieboken. Då nu 
dessutom det nya prästlöftet icke medfört eller i och för sig 
kan innebära någon som helst modifikation af gällande kyr- 
kolagsbestämmelse eller ännu mindre upphäfva den prästerna 
åliggande juridiska förpliktelsen, eftersom det endast är en 
annan formulering af en punkt i ett liturgiskt handboksritual, 
om hvilken riksdagen icke ens haft att yttra sig, så sväfvar 
påtagligen hela denna argumentering i luften. 

Vid sådant förhållande och då man ju icke gärna bör 
kunna förutsätta fullkomlig okunnighet om dessa för svensk 
kyrkorätt elementära grunddrag, synes det vara svårt att 
komma från det alternativet, att det anngenr icke varit för- 
fattarens mening att på allvar lämna en kyrkorättslig utred- 
ning af den uppställda frågan utan endast att uppvisa de nya 
svårigheter och oklarheter, ifrågavarande nya prästlöftesformu- 
lering varit ägnad att framkalla, eller också att det i försvaret 
för en åtrådd men ännu icke inom vår svenska kyrka genom- 
förbar ståndpunkt kommit till användning något af det slags 
argumentering, som brukar kallas »advokatyr» och som väl 
näppeligen låter förena sig med den härvidlag såsom högsta 
användbara norm beprisade: »efter bästa förstånd och sam- 
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I hvarje fall torde den uppställda frågan: I hvad mån 
äro våra präster juridiskt förpliktade till bekännelsen? genom 
nämnda artikel icke kunna sägas hafva erhållit något i kyrko- 
rättsligt afseende tillfredsställande svar. Den kan sålunda 
icke heller föranleda någon som helst ändring i eller modi- 
fiering af hvad förut ådagalagts. 

Den förpliktelse, det här är fråga om, måste alltså nöd- 
vändigt tänkas såsom kyrkorättslig. Endast då kan den 
blifva fullt effektiv i det afseendet, att den, när det behöfves 
och den rätt användes, förmår värna om det kyrkliga sam- 
fundets bestånd och den evangeliska församlingens bekännelse- 
enliga uppbyggelse på hennes allra heligaste tro. Detta, 
så uttryckt, ars nagot, som it. oo nm erkannestat tomfattate 
tillhörande den Ritschlska skolan sådana som H. Schultz, 
Kawerau m. ff. 

Den förstnämnde yttrar därom i sin artikel Das Bekent- 
nissoin der evangelisehen Kirehen(sidi 6301 ”ZeitsehrFfr rEheor 
logie u. Kirche, 1900): »Kyrkan kan icke afstå från en verk- 
sam läroförpliktelse af sina präster. En upplysning, som ön- 
skade det, hade hvarken förstånd för kyrkans historia eller 
för de genom hennes uppgifter nödvändigt alstrade behofven. 
Kyrkan skulle uppgifva sig själf, ifall hon upphörde att för- 
skaffa sig säkerhet för att i församlingarna den tro vårdas, 
på hvilken hon såsom kristlig kyrka och såsom reformatio- 
nens kyrka är byggd.» 

Men därmed föras vi 1 själfva verket — såsom denne 
författare i fortsättningen yttrar — in i en ganska svår anti- 
nomi, samma antinomi, som öfverallt uppstår, hvarest rätt 
ock tro, yttte form och inre if träffaspa hvarandra. Baan 
dra, icke mindre viktig och svår fråga, tränger sig därför 
här ovillkorligen fram och kräfver besvarande. Den vilja vi 
gifva följande formulering. 
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JC 


Hur låter en sådan förpliktelse till vår kyrkas bekännelse- 
skrifter förena sig med verklig samvetsfrihet och cvangelisk- 


luthersk åskådning öfver hufvud? 


Vid besvarandet af denna fråga måste vi utgå från en 
förutsättning, som är själfklar nog men som likväl icke alltid 
tillbörligen besinnas af dem det vederbör, den nämligen, att 
afgifvandet af förpliktelsen, liksom inträdet i prästämbetet, är 
ett frivilligt och att det i regel icke afgifves någon sådan för- 
pliktelse af andra eller ens bör medgifvas andra än dem, som 
personligen och fullt medvetet dela kyrkans tro. Och här- 
vidlag är det tydligen icke nog med hvad man brukar kalla 
den allmän-kristna tron eller att ordinanden vet sig vara och 
förbinder sig till att alljämt förblifva en »kristen». Det gäl- 
ler ju den genom bekännelseskrifterna närmare bestämda 
konfessionella tron, hos oss alltså den evangeliskt-lutherska, 
och det tydligen icke blott i dess negativa motsats till och 
åtskillnad från både romerskt-katolsk och reformert och 
ännu längre från den Heliga skrift gående s. k. »modern» 
kristendomsuppfattning utan i dess positiva gestaltning såsom 
en ny, egenartad, fullt evangelisk frälsningstro. 

Hvad en ordinand sålunda väl har att öfverväga, innan 
han afger denna förpliktelse, det är, om han på personlig 
väg kommit till en sådan, på egen erfarenhet grundad öfver- 
tygelse, att han delar denna sant evangeliska frälsningstro 
och, därest han i ett eller annat afseende skulle hysa någon 
samvetsbetänklighet, först söker få denna häfd. Ty gör han 
icke det, eller går han med ett i denna punkt sjukt samvete 
eller kanske så godt som rent i blindo in under denna för- 
pliktelse eller utan att ha gjort klart för sig hvad den inne- 
bär, så är det klart, att förpliktelsen lätt nog kan och under 
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vissa förhållanden måste för honom blifva ett mer eller min- 
dre olidligt samvetstvång. Men lika klart torde vara, att 
skulden därtill då icke ligger i förpliktelsen såsom sådan eller 
hos kyrkan, som vid ordinationen kräft den, utan i det oför- 
svarliga, samvetslösa sätt, hvarpå han själf tagit en så vik- 
tig sak. 

Den ordinationsfråga, hvarje ordinand har att göra sig 
själf, och det i god tid, så att han hinner få den besvarad, 
förrän han står inför ordinator, måste alltså vara en samvets- 
fraga safi den: allvarligaste art: Och i anslutning ftilsivad 
Kawerau därom yttrat i sin »Uber Lehrverpfliichtigung und 
Lehrfreiheit» (sid. 8), skulle jag till närmare öfvervägande af 
alla teologie studerande och prästkandidater vilja formulera 
denna samvetsfråga sålunda: Är jag etiskt berättigad att 
förklara mig öfverensstämma med den kyrkas bekännelse, i 
hvilken jag begär att få öfvertaga prästämbetet? och even- 
tuellt vid senare inträdd förändring af min teologiska stånd- 
punkt: Är jag ännu berättigad att förblifva i denna konfes- 
sionskyrkas ämbete? 

Har denna fråga efter allvarligt öfvervägande blifvit ja- 
kande besvarad och är ordinanden öfvertygad om, att den 
lutherska bekännelsen icke blott i det sextonde århundradet 
var ett äkta, fulltonigt uttryck af den evangeliska tron och 
med Guds ord i den Heliga skrift, sådant det då uppfattades, 
öfverensstämmande, utan ännu, för det tjugonde århundradet 
duger till att vara ett sådant uttryck och till att tjänstgöra 
såsom norm, fastän tydligen blott såsom »norma normata» 
för den evangeliska församlingsförkunnelsen, så kan han ock 
med godt samvete afgifva den förpliktelse, det här är fråga 
om. Och för så vidt han förblifver på den därmed intagna 
trosståndpunkten och alltjämt besinnar innebörden af den af- 
gifna förpliktelsen, lär denna förpliktelse, rätt fattad, så vidt 


jag kan inse, icke kunna medföra något vare sig för hans 
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samvetsfrihet eller vidare utveckling till allt större personlig 
själfständighet hämmande. Ännu mindre bör den under 
samma förutsättning kunna sägas utgöra någon olidlig skranka 
eller i ringaste mån verka trälbindande eller samvetsför- 
kväfvande. 

Hvarken bekännelsen eller förpliktelsen fastläser nämli- 
gen — såsom mången förmenar och äflas framställa det — 
vid den en gång uppnådda teologiska och kyrkliga lärout- 
vecklingen. En kyrklig utveckling äfven på lärans och för- 
kunnelsens område och icke minst där är betingad af Herrens 
eget löfte om Anden åt församlingen. Djupheten såväl som 
rikedomen i Guds ord är alltför stor för att någonsin i tiden 
kunna uttömmas. Och allra minst har hvarken Luther eller 
den kyrka, som fått sitt namn efter honom, menat, att de 
nuvarande lutherska bekännelseskrifterna skulle utgöra något 
som helst hinder eller hämsko för en sådan kyrklig utveck- 
ling till allt djupare fattande och allt klarare framställande af 
den bibliska frälsningssanningen. 

Hvad lutherska kyrkan med sitt förpliktande, först till 
Augustana och sedan äfven till de öfriga bekännelseskrifterna 
velat, har endast varit att klart och tydligt angifva dels den 
bestämmande riktlinie, i hvilken utvecklingen bör gå, och dels 
äfven de gränslinier, inom hvilka utvecklingen har att hålla 
sig, för så vidt den vill och så länge den skall kunna erkän- 
nas vara evangeliskt-luthersk. Det är något, som ända från 
första begynnelsen tydligt uttalats. Och då det kan vara af 
intresse för en fullständig belysning af vår fråga, skall jag 
därom nämna följande. 

Första gången en sådan förpliktelse förekom till Augs- 
burgiska bekännelsen var, såvidt bekant är, då den i enlighet 
med Wittenbergerfakultetens statuter 1533 upptogs i den 
doktorsed, teologie doktorerna hade att aflägga vid sin dok- 


torspromotion. Och där framhölls det uttryckligen, att där- 
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med endast afsågs, det denna bekännelse skulle utgöra det 
behöfliga rättesnöret för evangeliets rena förkunnelse. När 
sedermera Osiander opponerade sig mot förpliktelsen såsom 
skadlig för kyrkan och för dem, som aflade den, både sam- 
vetsinsnärjande och förvirrande, eftersom han fattat bekän- 
nelsen såsom öfverordnad den Heliga skrift och ämnad att 
förplikta, äfven om den Heliga skrift visats säga något annat, 
publicerades af Melankton ett särskildt försvar för densamma : 
»Oratio, in qva refutatur calumnia Osiandri reprehendentis 
promissionem eorum, qvibus tribuitur testimonium doctrin&.» 

Såsom belysande för vår fråga är det intressant att se, 
huru där såsom hufvudändamål med förpliktelsen angifves 
upprätthållande af den sanna läran, den lära nämligen, som 
reformatorerna ansågo som nödvändig för Guds sanna känne- 
dom och anropande såväl som för kyrkans endräkt och för 
tyglande af allehanda nyhetslystnad. Den misstanke, Osian- 
der utbredt, att reformatorerna därmed velat införa något 
»tyranni» öfver andarne, förklaras sakna hvarje grund, då 
promovendens och ordinandens löfte ingenting annat betydde 
än ett upprepande af Augsburgiska konfessionen och detta 
vore nödvändigt, för att den sanna kyrkan skulle kunna skil- 
jas ifrån andra sammanslutningar. 

Därjämte nämnes ock såsom åsyftadt med denna sym- 
bolförpliktelse: »bona ingenia de modestia commonefacere et 
metas ostendere, extra qvas non temere erumpendum esset; 
voluit et frenare qvantum posset minus qvietos.> Utom den 
rent pastoralpedagogiska uppgiften att fostra till ödmjukhet 
och lugn hade alltså symbolerna enligt Melankton också den 
uppgiften att vara gränsstenar, som man icke utan fara borde 
gifva sig utöfver. 

I sammanhang med redogörelsen för dessa nya bidrag 
till symbolförpliktelsens historia lämnar meddelaren däraf, 
Tschackert, i Neue Kirchliche Zeitschrift 1897 (sid. 818), en 
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uppgift, som för vår frågas belysning knappast är mindre in- 
tressant. Det är den, att också Albrekt Ritschl en gång i 
en föreläsning (1874) användt den bilden, att symbolerna lik- 
nade skeppstecken (de i närheten af land framför hamnarna 
lagda tunnorna), mellan hvilka skeppen fara, de där såsom 
sådana antyda de linier, inom hvilka skeppen ha att röra Sig. 
Då hade alltså — såsom T. tillägger — den eljes af Ritschl 
så hårdt anfäktade Melankton redan år 1553 fällt det riktiga 
teologiska omdömet om denna sak. 

Fastän sålunda förpliktelsen till bekännelseskrifterna, ifall 
den rätt fattas, väl låter sig förena med samvetsfrihet och 
ibland — såsom vi sedermera skola se och såsom äfven 
t. o. m. H. Schultz på ett ställe i förut nämnda artikel (sid. 
63) uttrycker det — för prästerna själfva i anfäktningens 
tider kan blifva ett godt stöd och komma att behöfvas äfven 
för det ändamålet, att »ett godt samvete icke skall sakna sin 
rätt», är det emellertid en gifven sak, att både den allmänna 
och den personliga utvecklingen kan gå i en sådan riktning, 
att det kommer till stark spänning och äfven konflikt mellan 
bådadera, förpliktelsen och samvetsfriheten. Och kanske mer 
än någonsin tillförene är den närvarande tidssituationen sådan, 
att den framkallar dylik spänning och konflikt. 

Redan den Ritschlska teologien och än mer den s. k. 
»moderna», mer eller mindre radikala eller negativa teologien 
har ju kastat öfver bord och negerat eller, som det meren- 
dels heter, »omformat» en stor del af det lutherska trosinne- 
hållet, som i bekännelseskrifterna framlagts. Och ej nog 
därmed. Själfva evangeliet eller det tillförene för all förkun- 
nelse normativa Gudsordet får ju numera för en stor del af 
vår tids bibelforskare och prästbildare icke längre vara hvad 
det var för Luther och efter honom för det »rena ordets 
kyrka» alltid varit: den högsta normen och det enda, som 


»binder samveten». Tvärtom omformas och reduceras äfven 
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dess innehåll så betydligt, att det snart icke är godt att säga 
hvad som efter denna bibelforskning återstår såsom Guds ord 
och Kristi evangelium. Redan enligt Ad. Harnack skall ju 
icke ens Jesus själf anses höra till evangeliet, sådant han 
själf förkunnat det. 

Evangeliet skall visserligen nu som förr predikas; men 
— för att citera en »modern» homiletiker af denna riktning, 
Schian — icke sådant det föreligger i den Heliga skrift utan 
blott hvad som för predikanten hör till det religiöst bestämda 
evangeliet (Die Predigt, sid. 16). Det framställes af denne 
homiletiker helt enkelt såsom en uppgift för predikanten att 
ur sådana apostoliska skriftställen som Rom. 6 och 8: 32 
»utdestillera» och »utskala» hvad som i dem kan vara det 
religiösa innehållet, då det icke kan komma ifråga att en 
»modern» predikant skulle kunna föredraga eller begagna sig 
af de Paulinska teologumena. Beträffande de grundläggande 
frälsningsdata i Jesu lif, hans födelse, död och uppståndelse, 
så medgifves det visserligen ha sina svårigheter att från an- 
gifna ståndpunkt därmed komma till rätta i predikan. Men 
rikliga råd gifvas, hur man skall gå till väga för att komma 
från det historiska och betrakta berättelserna därom blott så- 
som åskådliggörande framställningar af hvad som för oss så- 
väl som för apostlarne är hufvudsaken: att »Gud älskar oss» 
och »Kristus lefver». Detta sistnämnda, ofta upprepade ut- 
tryck säges vara den egentliga kärnan af uppståndelseberät- 
telserna, hvilken predikanterna ha att hålla sig till och ut- 
lägga, då det ju nu för »moderna» predikanter icke längre 
kan komma i fråga med någon tro på Kristi kroppsliga upp- 
ståndelse (sid. 101—4). 

Beträffande nu särskildt predikantens ambetsförpliktelse 
såsom »kyrkans tjänare» framhåller Schian visserligen, att han 
1 kraft af sitt ordinationslöfte är bunden vid bekännelserna 


och i kraft af sin ämbetskvalitet vid kyrkans ordningar. Men 
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det förstnämnda affärdar denne riktigt modernt negative författare 
på följande nonchalanta och upprörande sätt: »Vid bekännel- 
sen: Men hvem förstår i våra dagar denna bundenhet orda- 
grant? Ingen. Hufvud- och grundsanningarna betonar man. 
Det evangeliska öfverkyrkorådet i Berlin uppställer väl äfven 
läran om Kristi gudom såsom en fast bastion. Men hvem 
afgör, /wvilka grundsanningar som skola gälla, hvilken upp- 
fattning af Kristi gudom som skall vara normgifvande? I 
sista hand bör dock icke en konsistoriemajoritets eller ett 
öfverkyrkoråds teologi vara afgörande utan det egna samve- 
tet» (sid. 47—038). 

Då nu dylika lärdomar utkolporteras i »Praktisch-Theo- 
logische Handbibliotek, eine Sammlung von Leitfäden fär die 
kirchliche Praxis im Sinne der neueren Theologie» och utan 
vidare utgifvas för resultat af den senaste vetenskapliga forsk- 
ningen lika väl som de s. k. »religionshistoriska folkböckerna» 
af Bousset, Wrede m. fl. om »Jesus» och »Paulus», så må 
det ju icke vara att undra på, ifall förvirringen blir stor hos 
alla de många, som utan att äga tillbörlig kritik få sådant 
till lifs. Icke heller kar man undra på, att talet om förplik- 
telsen till kyrkans bekännelseskrifter i allas deras öron, som 
tro på detta »nya evangelium», skorrar såsom ett »hårdt tal», 
som de helst icke vilja höra. 

Snarare kan man förvåna sig öfver att icke alla dessa, 
mer eller mindre »liberala», som så starkt påyrka »personlig 
sanning» såsom det högsta och det »individuella samvetets 
obetingade rätt», också påyrka upphäfvandet af allt slags or- 
dinationsförpliktelse till både kyrklig bekännelse och Guds 
ord såsom i vår »>moderna», frihetsälskande tid orimlig eller 
i hvarje fall ohållbar och i praktiken oförutbar. Det vore då 
åtminstone både ärligt, »samvetsgrant» och konsekvent ifrån 
den ståndpunkt, som i öfrigt intagits. 

Gifvet är ju emellertid, att ett sådant öppet yrkande icke 
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kunde påräkna någon vidare framgång hvarken hos försam- 
lingar eller kyrkliga myndigheter. Och måhända är det där- 
för, som man ifrån detta håll nöjer sig med, men är så myc- 
ket ifrigare i att söka »reducera» förpliktelsen såväl som be- 
kännelsen och själfva evangeliet till sådan oerhörd grad, att 
det alltsammans blir så godt som helt och hållet betydelselöst. 
Däraf förklaras ock, att man särskildt söker få förpliktelsen 
till. bekännelseskrifterna fattad endast såsom en antikverad 
form och »död bokstaf» eller dödande »bokstafsträldom>, 
som endast fullständigt »efterblifna» i våra dagar påstås. 
kunna hålla på. 

Men klart är, att genom ett sådant tillstånd som det när- 
varande och i följd däraf, att äfven hos oss detta slags 
»moderna» och s. k. religionshistoriska betraktelsesätt tyckes 
vinna allt mer och mer terräng, skola många samvetsbetänk- 
ligheter vållas och mycken djup samvetsnöd framkallas, i 
synnerhet hos de unga, ännu oerfarna prästerna och de ännu 
yngre, mer obepröfvade teologie studerande, som ännu 
icke afgifvit någon förpliktelse men därtill bereda sig. Och 
alldeles uppenbart är, att till den nu så tryckande prästbristen 
är denna samvetsnöd, som så nära sammanhänger med »det 
närvarande kyrkliga läget» — såsom prof. Pfannenstill i sin 
artikel om prästbrist (sid. 40) framhållit — en högst bety- 
delsefull faktor och kanske den mest verksamma. 

Såsom ett af de hufvudsakligaste skälen till ordinations- 
löftets förändring framhölls nu visserligen äfven af både 
motionären vid 1903 års kyrkomöte och af studentpetitio- 
nerna den hotande faran af ännu större prästbrist. »Det är 
ettipfaktum, somplingen i lkanbestrida, «att. däristarkent stor 
skara teologie studerande inför det löftet, bedröfvade, oroliga 
och ovissa, i valet mellan att lägga dämpare på sitt samvete 
eller afstå ifrån hvad som är deras hjärtas och har varit 


deras lifs önskan» sade den förstnämnde (prot. sid. 122). 
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»För många — sade de senare — innebär prästlöftet ett 
oöfverstigligt hinder att inträda i prästämbetet. För andra 
åter, som kanske kunna förmå sig att aflägga löftet, innebär 
det i hvarje fall en svårighet, stor nog att beröfva dem fri- 
modigheten i utöfningen af deras prästerliga verksamhet» 
(SET 

Detta sistnämnda yttrades nu visserligen om den gamla 
prästlöftesformuleringen, som af dessa teologie studerande 
missuppfattats såsom innebärande en rent juridisk förpliktelse 
till bekännelseskrifternas bokstaf. Men då detta var en miss- 
uppfattning, som lätt nog kunnat häfvas och förebyggas ge- 
nom bättre, tillräcklig undervisning, och då det nya löftet 
både efter motionärens förklaring och efter alla sakkunniges 
mening, såvidt det eljes riktigt tolkas, är fullt ut så mycket 
förbindande som det gamla — det kan ju t. o. m. sägas 
förplikta till ännu mera, eftersom det här nämnes icke blott 
Augsburgska bekännelsen och Uppsala mötes beslut utan 
samtliga »vår kyrkas bekännelseskriftery — så kommer tvif- 
velsutan .hvad som då sades om det gamla löftet att äfven 
gälla om det nya, så snart dess verkliga innebörd blir riktigt 
klargjord. Och skulle detta nu ske först sedan prästkandida- 
terna aflagt löftet och inträdt i prästämbetet, så blir påtag- 
ligen då samvetsnöden blott så mycket djupare och svårare. 

Detta framhölls därför ock af flera talare vid kyrkomötet 
såsom ett starkt skäl emot den föreslagna förändringen. Det 
sades icke kunna vara hvarken barmhärtigt eller riktigt eller 
ens klokt att gifva löftet en formulering, som — såsom af 
både motionären och flera af motionens försvarare kraftigt 
framhölls — icke innebar någon förändring i sak eller någon 
inskränkning af förpliktelsen utan endast afsåg att häfva ett 
icke behöfligt missförstånd. Det blefve endast att föra de 
unge, samvetsgranne och samvetsrädde, in i ännu större 


oklarhet och däraf framkallad ännu större förvirring, liksom 
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det också, särskildt af biskop Modhe, framhölls, att det fram- 
för allt vore en uppgift, som förelåge universitetslärarne att 
lämna bidrag till den fostran, som behöfdes i evangelisk anda 
och åskådning, att de unge kunde hjälpas ut ifrån samvets- 
nöden till den rätta evangeliska frimodigheten. Huru denna 
uppgift skall lösas, antyddes likaledes af samme talare med 
det tillägget: »om de alla ville, sin plikt likmätigt, framför 
allt vara angelägna om att föra dessa in i Skrift och bekännelse 
och så låta sin undervisning vara mer positiv, mindre negativ» 
(prot. sid. 125). 

Ett helt annat sätt att lösa förevarande svårighet eller råda 
bot på den kända samvetsnöden har prof. Pfannenstill i sin 
förut citerade artikel om »prästbrist» förordat. Och då det här 
gäller en af vår frågas allra viktigaste och ömtåligaste kar- 
dinalpunkter kunna vi icke underlåta att taga det i närmare 
skärskådande och tillse, huruvida därmed någon utsikt till 
verklig lösning öppnats eller icke fastmer problemställningen 
snedvridits och knuten afhuggits i stället för att lösas. 

Det är icke mot formuleringen af förpliktelsen, hvarken 
den gamla eller den nya, Pfannenstill vänder sig. Det är fast- 
mer själfva symbolförpliktelsen såsom sådan och hvad han 
kallar »det gamla systemets benägenhet att utöfva ett allt 
annat än mildt tvång på unga präster», som han tyckes fatta 
såsom en af hufvudorsakerna både till ifrågavarande samvets- 
nöd och prästbrist såväl som till vår kyrkas förmenta oför- 
mögenhet att lösa nutida uppgifter. 

»Förutsättningen för att kyrkan skall kunna fylla sin 
mission i nutiden är — säger han — att vi gifva våra präster 
tillbaka deras samvete och låta dem erfara icke blott tyngden 
utan äfven glädjen af att stå med personligt ansvar i sin 
kallelse» (sid. 44). >»Huru skall man blott — heter det på ett 
annat ställe i samma artikel (sid. 41) — fatta något sådant 


som löftet till kyrkans bekännelse? Hvad har man att i be- 


DEN PASTORALA FÖRPLIKTELSEN TILL BEKÄNNELSEN 63 


kännelsen räkna som förpliktande och hvad icke? Det före- 
faller så lönlöst att söka bringa reda i allt detta. Jag har 
känt unge män, hvilka icke stått till att lugna ens genom 
hänvisning på konkordieformelns försäkran, att Skriften skall 
gälla som högsta norm, hvarefter äfven bekännelsen måste 
låta sig döma.» 

Detta sistnämnda förefaller nu icke så underligt utan 
torde få sin mycket nära liggande, naturliga förklaring af det 
förevarande sakförhållandet, ifall man eljest besinnar att »Skrif- 
ten» för en stor del af de »moderna» teologerna icke tillerkännes 
stort mer normativ betydelse än bekännelseskrifterna. Endast 
det i Skriften, som af dem anses för religiöst-etiskt värdefullt, 
skall ju fasthållas och predikas, det andra bort-»destilleras» 
eller »omformas». Och då nu skriftsanningar och lärostycken 
eller »trostankar» sådana som kristologien, försonings- och 
rättfärdiggörelseläran såväl som ju numera också Kristi upp- 
ståndelse just höra till det, som af detta slags teologi påstås 
utan något men för den kristna tron kunna »bortdestilleras» 
eller omformas, så torde det vara svårt att inse, huru Skriften 
skall kunna gälla såsom högsta norm eller hur en ung präst 
eller prästkandidat skall kunna vinna vare sig lugn eller tröst 
ur Skriften, då denna vid närmare granskning befinnes stå i 
lika bestämd motsägelse mot hans samvete och teologiska 
öfvertygelse som bekännelsen. 

Det är nämligen icke nog med att den »moderna teolo- 
gien> — såsom Pfannenstill säger — bibringar en »ny syn» 
på kristendomen. Den lägger ju, där den vill vara riktigt 
»modern» och går som längst — såsom särskildt Julius Kaftan 
i sin broschyr: »Jesus och Paulus» tydligt ådagalagt — äfven 
in i Skriften ett för den alldeles främmande element och låter 
i själfva verket detta blifva det normerande: den s. k. »mo- 
derna världsåskådningen», hvilken icke tillåter den bildade 


människan att vare sig tro på några under eller böja sig 
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under någon blott yttre auktoritet sådan som Skrift och be- 
kännelse är. 

Att sådan »syn på kristendomen» och sådan behandling 
af Skriften måste leda till tvifvel och oklarhet, samvetsnöd 
och förnekelse eller hufvudsakligen negativa resultat ligger ju 
i sakens egen natur. Det förtjänar ock särskildt uppmärk- 
sammas, att prof. Pfannenstill själf — sid. 40 — erkänner och 
framhåller, det »somliga, som genom sina studier kommit i 
beröring med nutidens teologiska forskning, kunna råka stanna 
på halfva vägen, stanna vid negationerna» och att det möjligen 
nu är flera än förr, som ej mäkta i tron öfvervinna de frestelser, 
som möta eller bestå profvet. Och likväl vågar han med 
förnekande af hvad biskop Bz//zng i sin ämbetsberättelse 1906 
framhållit påstå, att detta ej inverkar på frågan om prästbrist. 

Vida förunderligare förefaller det dock, att det hufvud- 
sakliga och så godt som enda medel, Pfannenstill i denna 
artikel har att förorda för häfvandet! af saäval prastbrist som 
samvetsnöd, är ännu större frihet. »Hvad vi för vår kyrkas 
skull hade kunnat önska — säger han — vore, att Lunds 
stifts präster... med lika full hand hade utskiftat samvets- 
friheten åt sina yngre medarbetare i församlingen och där- 
igenom undanröjt äfven det största andliga hindret för normal 
tillströmning af prästerliga krafter. Vi hade önskat, att vårt 
stift gått i spetsen för de öfriga och medvetet intagit den 
ståndpunkt, där man nöjer sig med att fordra anslutning till 
de stora reformatoriska trostankar, om hvilka bekännelseskrif- 
terna bära vittnesbörd, och sedan förtroendefullt öfverlämnar 
hvad som kan höra till dessa tankars genomförande åt de 
enskildes samveten»> (sid. 44). 

Utan att här inlåta oss på den fråga, som Pfannenstill 
utan vidare tyckes bejaka, hnruvida ett svenskt prästmöte har 
vare sig juridisk eller moralisk rätt att upphäfva eller ändra 
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förpliktelsen, skulle ju, ifall det här uttalade önskemålet kunde 
tänkas uppnådt, de enskildas samveten påtagligen upphöjas 
till den högsta, om icke enda läronormen. Bekännelseskrif- 
ternas normativa auktoritet skulle ju därigenom icke blott 
reduceras till ett historiskt »vittnesbörd» utan helt göras be- 
roende af eller ställas under detta de enskildes samvete i 
hvarje särskildt fall. 

Förtroende är visserligen en både god och i många fall 
alldeles oumbärlig och nödvändig sak. Och samvetsfrihet är 
tydligen ett oeftergifligt villkor för att en präst skall kunna 
med någon som helst glädje, frimodighet och framgång 
utföra någon prästerlig ämbetsgärning. Att fordra, det prästen 
skulle med undertryckande af sitt samvetes kraf uppgifva sin 
personliga själfständighet eller mot sitt samvete och sin per- 
sonliga öfvertygelse ackommodera sin förkunnelse efter be- 
kännelsen eller af sin förpliktelse till den »hållas i träldom»>, 
det vore visserligen något ytterst betänkligt och farligt. Det 
skulle förvisso stå i rak strid emot alla evangeliska principer 
och mot den lutherska kyrkans eget väsen. 

Men mig veterligen har icke något sådant ifrågasatts 
hvarken af det »gamla systemets män» öfver hufvud eller af 
den så mycket ventilerade motionen om vikten af bekännelse- 
trohet, som prof. Pf. i det sammanhanget åsyftar. Samvets- 
frihet och lärofrihet i offentlig evangeliiförkunnelse äro dock 
två väsentligen olika och skilda ting. Och med allt respek- 
terande af samvetets rätt i fråga om den enskilda personliga 
öfvertygelsen, får det dock icke förgätas, att det äfven gifves 
ett både »irrande» och vilseledt samvete såväl som ett icke 
just så vidare känsligt eller vaket och rätt vägledande sam- 
vete. Och ifall det nu för en eller annan eller kanske rätt 
många präster icke gått bättre än för de »somliga» teologie 
studerande, Pfannenstill själf omtalar, som kommit i beröring 
med den modernt negativa teologiska forskningen och stannat 
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på halfva vägen eller »stannat vid negationerna», och denne 
så ville och enligt ett prästmötes opinion skulle ha rätt till 
att >genomföra de stora reformatoriska trostankar», han ännu 
kunde hafva i behåll, blott efter sitt »eget bästa förstånd och 
samvete», så vore det ju den mest lössläppta subjektivism, 
man gärna kunde tänka sig. 

Och långt ifrån att en dylik uppfattning, ifall den också 
delats af en större eller mindre prästmötesmajoritet, skulle 
kunna vare sig afhjälpa samvetsnöden eller skärpa ansvars- 
känslan eller ännu mindre skänka någon hänförelse med för- 
måga att »flytta de berg af svårigheter, som ligga i vägen 
för Guds rikes sak här på jorden», skulle den väl tvärtom 
åstadkomma raka motsatsen. Ifall den genomfördes -eller 
blott ytterligare befrämjades, skulle den, så vidt jag kan se, 
blott mångdubbla samvetskollisionerna och öka samvetsnöden 
samt försvaga både ansvarskänsla och verkligt kyrklig äm- 
betshänförelse. 

Hur »lönlöst» det än må ha förefallit prof. Pfannenstill att 
söka bringa reda i, hur löftet till kyrkans bekännelse skall fattas 
och hvad man i den har att »räkna som förpliktande och hvad 
icke,» så måste det dock till, ifall här verklig bot skall rådas. 
Icke afhjälpes hvarken samvetsnöd eller det närvarande svåra 
kyrkliga läget vare sig medelst kringgående af svårigheterna 
eller medelst afhuggande af den knut, som skulle lösas. Och 
ännu mindre torde man kunna vänta sig någon verklig hjälp 
vare sig för teologie studerande eller för tjänstgörande präster 
på den här föreslagna vägen genom att ytterligare förorda 
sådant, som varit en hufvudorsak till det öfverklagade onda. 
Och skulle än någons eller kanske rätt mångas samvete för 
tillfället, kortare eller längre, blifva frigjordt från ett tryck, som 
nu understundom kännes både förlamande och glädjeberöfvande, 
säkert är, att icke blefve därigenom det »kyrkliga läget» för- 
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se, i själfva verket att förorda och följa samma tillvägagångs- 
sätt, som äfven enligt en författare sådan som H. Schultz 
otvifvelaktigt skulle leda till att kyrkan »uppgåfve sig själf» 
eller sveke sin »plikt att skydda sina församlingar för sådana 
präster och predikanter, som i stället för evangelium för dem 
föredroge den moderna världsåskådningens modeteorier» (sid. 
53). Det vore ju att ge den ensidiga individualismen rätt 
med undertryckande af hvarje samfundsbegrepp och försam- 
lingsrätt. Och det vore en reaktionär metod men icke en fram- 
stegsåtgärd, då sådan individualism både vetenskapligt och 
praktiskt numera måste anses såsom en antikverad ståndpunkt. 

Hvad så beträffar talet om det »allt annat än milda 
tvång», som skulle öfvas »på unga präster, som trädt ut i 
ämbetet med hänförelse för de nya tankarna», och hvilket skulle 
vara »helt enkelt den sjuka punkten, på hvilken vi måste lägga 
fingret» (sid. 42), så förefaller det knappast mindre underligt, 
så vidt man icke därvid tänker på det »tvång»> eller den 
makt, som ännu ligger i den inom våra församlingar ännu 
allmänna uppfattningen, att det, trots allt, ändå är mer sanning 
och andekraft i des. k. »gammaltroendes» ståndpunkt än i 
den »nya syn på kristendomen», som den modernt negativa 
teologien bibringar. 

Och för så vidt därmed skulle åsyftas något för under- 
tecknad obekant särskildt fall eller flera sådana, så borde väl 
andra hjälpmedel vara att tillråda däremot. Zz sådant kunde 
ju exempelvis hämtas ur hvad som i det sammanhanget säges 
vara en allmän erfarenhet, då det (sid. 40) förklaras: »Vi tacka 
Gud därför, att han genom den nyare teologien fört oss till 
ett djupare tillägnande af hvad som är kristendomens kärna 
och så gjort vår inre människa rikare. Af egen erfarenhet 
veta vi därför, att det icke behöfver vara bristande hänförelse 
för kristendomens praktiska uppgifter, som drar den ene och 


den andre i vår krets ifrån prästerlig verksamhet.» 
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Skulle emellertid det icke räcka till för de flere eller färre, 
som icke varit i tillfälle att göra egen liknande erfarenhet, 
vill jag hänvisa till hvad nyss förut citerade författare, Schultz, 
yttrar om denna sak. Förpliktelsen, — säger han (sid. 70) — 
rätt evangeliskt fattad, innesluter själf sina skrankor inom sig. 
Och därför skulle prästen med besinnande däraf och under 
angifna förutsättning utan samvetsbetänkligheter kunna öfver- 
taga denna förpliktelse till de evangeliska bekännelseskrifterna, 
och det visserligen icke blott för så vidt de öfverensstämma 
med den Heliga skrift, utan emedan de efter hans öfvertygelse 
göra det, d. v. s. emedan den uppfattning af den Heliga skrift, 
som ligger till grund för reformationen, äfven är hans och de 
af dem tillbakavisade tydningarna af kristendomen äfven af 
honom förkastas. Och så länge ingen bättre rätt existerar, 
skall prästen med godt samvete kunna handla i sådan mening. 
Ty hvarför skulle han låta sitt goda protestantiska samvete 
dömas af andras dåligt undervisade samvete, äfven om dessa 
andra innehafva kyrkostyrelsens ämbete. Det är ju en kyrkans 
tjänare han är, icke en kyrkostyrelsens ämbetsman. 

I anslutning till det sistnämnda vill jag här endast till- 
lägga följande. Det gäller att vädja från illa upplysta till 
bättre upplysta eller i evangeliet och den lutherska bekännelsen 
bättre rotfästade präster och studerande såväl som lärare och 
myndigheter. Och framför allt gäller det att för ett godt 
samvetes bevarande skilja mellan förpliktelsen, sådan den i 
ordinationslöftet afgifves, sådan evangeliskt-lutherska kyrkan 
kan och måste fatta den, och den mer eller mindre oriktiga 
uppfattning af samma förpliktelse, som ännu här och där 
möjligen kan hysas både af studerande, präster, teologer och 
kyrkostyrelser. 

Det samvete, här behöfver komma till tals och som 
visserligen i första såväl som sista instans skall ha sitt afgörande 


ord med, får icke vara, om vi så få säga, ett individualistiskt 
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och mer eller mindre vilseledt, »irrande» och ensidigt utan ett 
åtminstone socialt orienteradt samvete. Det måste vara ett 
samvete, som icke blott tager hänsyn till och låter sig bestäm- 
mas af den egna personlighetens kraf på själfständighet utan 
också, och det lika mycket, till den församlings och det sam- 
funds berättigade, oafvisliga kraf, i hvars tjänst prästen är 
ställd. Det måste vara ett vid församlingens Herre bundet 
samvete, som besinnar, att prästen såsom Herrens tjänare icke 
är satt till att vara herre öfver församlingens tro eller till att 
vålla den större och mindre bryderier eller uppenbar förargelse 
utan till att vara en medhjälpare till hennes glädje och det 
just genom att uppbygga på hennes allra heligaste tro. Det 
måste m. a. o. vara ett verkligen vaket och genom Guds nåd 
såväl som kristlig samfundskänsla »stadfäst samvete». Och det 
vinnes såväl som stadfästes ytterst eller innerst endast genom 
ett allt innerligare försänkande i och personligare umgående 
med honom, som icke blott har »eviga lifvets ord» utan själf är 
» vägen, sanningen och lifvet», Jesus Kristus, densamme i dag 
som i går och desslikes i evighet. Detta är och förblifver 
därför hufvudhjälpmedlet i denna sak. 

Där ett sådant samvete verkligen är till finnandes eller 
låter sig uppväckas, där tror jag det för min del icke vara 
någon fara för att förpliktelsen till den lutherska bekännelsen 
medför någon olöslig eller samvetsförkväfvande konflikt eller 
bringar prästerna ned i någon »träldom» under vare sig 
människor eller bokstaf. Än mindre är det fara för att den 
skulle beröfva dem »glädjen af att stå med personligt ansvar 
i sin kallelse», såsom det i slutet af nämnda artikel påståtts. 

Men där samvetet antingen är insöfdt i likgiltighet eller 
vankelmodigt och förlamadt af allsköns människofruktan till 
högra sidan eller till den vänstra — ty också sådant finnes 
ju — eller också blott mer eller mindre vilseledt af en be- 


kännelsestridig eller en modernt negativ teologi, där är det 
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högeligen af nöden, att det snarast och kraftigast möjligt 
väckes upp, stärkes och ledes till rätta. Och att detta slags 
modern teologi verkligen kan vilseleda samveten, det har 
tydligen visat sig i den Konowska striden i Norge, till hvilken 
vi längre ned återkomma. 

Det har i anledning af denna strid sagts (i Luthersk 
Kirketidende 1907 sid. 285), att den moderna teologiens pro- 
gram är genomförandet af principen om den kristna person- 
lighetens suveränitet. Och ifall detta fattas så, som prof. 
Ording i striden mellan Klaweness och Konow framhållit det, 
då han ställt sig på den senares sida och sökt häfda, att denna 
teologi står i ett »oupplösligt sammanhang med hela den 
moderna kulturen och dess sträfvanden efter att förverkliga 
människans fulla andliga själfständighet i alla riktningar, reli- 
giöst, etiskt och intellektuellt», så blifver ju påtagligen detta 
moderna kulturmedvetande den högsta normen. Och det 
samvete, som låter sig ledas och bestämmas af detta, äfven 
när det går stick i stäf emot: icke blott den lutherska bekän- 
nelsen utan mot Kristi evangelium, sådant det är oss gifvet 
i den Heliga skrift och den gudomliga uppenbarelsen öfver 
hufvud, det må väl, om något, sägas vara vilseledt och i behof 
af att föras till rätta. 

Vid ett sådant tillrättaförande såväl som vid väckandet 
och stärkandet af det sofvande eller försvagade och förlamade 
samvetet, skulle det ju kunna hänvisas till många olika hjälp- 
medel; som vi emellertid här icke kunna inlåta oss på; men 
ett af de kraftigaste är och blir säkert förpliktelsen till 
bekännelsen. — Själfva förpliktelsen såväl som ett djupare 
tillägnande af det lutherska bekännelseinnehållet skall därvid- 
lag blifva en ovärderlig hjälp, liksom den, där detta icke får 
ske, äfven af annan anledning särskildt i närvarande tid, visar 
sig vara oundgängligen nödvändig. Detta leder oss då öfver till 
uppkastande af en tredje, icke mindre viktig fråga. (Forts.) 
Olof Holmström. 
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Granskningar och anmälningar. 


STAVE, ERIK, Kort framställning af Fesu lif och verksamhet 
Jämte öfversikt af de nytestamentliga böckernas uppkomst 
och innehåll. Stockholm P. A. Norstedt & Söners förlag. 
TEKORSId ören Pristiaso: 


Ofvanstående arbete är, såsom redan på titelbladet an- 
gifves, utgifvet »till läroverkens tjänst» med särskildt syfte 
»att tjäna som lärobok vid den undervisning angående Jesu 
lif och verksamhet samt de nytestamentliga böckernas upp- 
komst och innehåll, hvilken enligt den nya undervisningsplanen 
skall meddelas i femte klassen.» 

Efter en inledande framställning, där förf. i korthet redogör 
för den politiska ställningen, partiförhållandena och det and- 
liga tillståndet vid tidpunkten för Jesu födelse, gifves i den 
första hufvuddelen en framställning af Jesu lif och verksamhet. 
Jesu dop framställes därvid helt naturligt såsom gränspunkten 
mellan de tvenne hufvudperioder, i hvilka förf. uppdelar sin 
framställning. 

I den första hufvudperioden, omfattande Jesu lif och 
verksamhet före hans offentliga uppträdande, söker förf. gifva 
en inblick i Jesu utveckling under denna tid mot bakgrunden 
af det hem, hvari han växte upp, och de yttre förhållanden, 
som därvid kunna anses äga någon. betydelse. Han talar så 
om Jesu födelseort, hemmet, Nasarets läge, historia och an- 
seende, om Jesu uppfostran, hans deltagande i gudstjänsterna i 
synagogan och vallfärderna till Jerusalem, hans familjeför- 
hållanden, yrke och jordiska adelskap, hans lefnadssätt och 
förhållande till lifvet i naturen och bland människorna samt 
till sist om hans andliga tillväxt och mognad. 

Den andra hufvudperioden omfattar Jesu lif och verksam- 
het under hans offentliga uppträdande. Efter en inledande 
framställning, därvid förf. ställer fram profeten vid Jordan och 
betydelsen af hans verksamhet och söker uppvisa innebörden 
af Jesu dop och frestelser, skildrar han såsom öfvergång till 
den följande framställningen, huru Jesus vinner sina första 
lärjungar och genom undret vid bröllopet i Kana stärker deras 
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tro. Till sist angifvas tidsbestämningarna i Jesu lif, hvarvid 
Johannesevangeliet uttryckligen tillerkännes historiskt värde. 

I den följande framställningen rubricerar förf. det rika inne- 
hållet under följande tvenne rubriker: »Ett år af öfvervägande 
yttre framgång» och »Ett år af motstånd och kamp». Iden 
första afdelningen ådagalägger förf. omedelbart, att han allt fort 
räknar med Johannesevangeliet såsom en historiskt tillförlitlig 
källskrift i och för framställningen af Jesu lif. Han begynner 
nämligen med tempelreningen, såsom Johannes kap: 2 omtalar 
den, redogör för Jesu samtal med Nikodemus, Johannes 
Döparens sista vittnesbörd om Jesus och Jesu samtal med den 
samaritiska kvinnan enligt Joh. 3—4. Sedan behandlas det 
följande af Jesu verksamhet under detta första år under föl- 
jande rubriker: »Jesus börjar sin verksamhet i Galileen»>, 
»Skådeplatsen för Jesu verksamhet i Galileen», »Utväljandet 
af tolf förtrogna lärjungar», »Jesu predikoverksamhet i syna- 
gogorna och i anslutning till skriften», »Jesu predikoverksamhet 
utom synagogorna», »Jesu liknelsetal», »Jesu underverk>, 
»Jesus såsom syndares vän», »Utsändandet af de tolf> och 
»Verkan af Jesu uppträdande». Vi föras så steg för steg fram 
till höjdpunkten af Jesu verksamhet. 

Det sista året, som har karaktär af motstånd och kamp, 
inledes med berättelsen om bespisandet af fem tusen män och 
den allvarliga kris Jesu därtill sig anslutande tal i Kapernaums 
synagoga enligt Joh. 6 framkallar. Därefter visar förf., huru 
Jesus vidgar klyftan mellan sig och folkets andliga ledare och 
huru han mera odeladt tager sig an sina lärjungar. Dit höra 
styckena om Petri bekännelse och Jesu förklaring. Så följer 
den afslutande verksamheten i Jerusalem och Judeen och den 
sista veckans händelser, hvarvid de olika partiernas delaktighet 
i Jesu död uppvisas. I slutstycket framhåller förf. till sist under 
rubriken: »Vissheten om Jesu uppståndelse», att Jesu verk- 
ligen uppstått ifrån de döda. 

Efter denna framställning af Jesu lif gifver förf. en sam- 
manfattande öfversikt af Jesu förkunnelse under följande fyra 
rubriker: »Jesu förkunnelse om Guds rike», »Jesu vittnesbörd 
om sig själf och om sin död>, »Jesu tal om sin tillkommelse » 
och »Jesus såsom vår förebild». 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR HE 


Det är det rikaste lif, som lefvats på jorden, som förf. 
så sökt sammantränga på icke mera än 83 sidor. Förf:s syfte 
har synbarligen varit att låta Jesu bild så småningom växa 
för sina unga läsares hjärtan, att de måtte dragas till honom 
och så begynna att träda i ett personligt förhållande till 
honom. Häruti sympatisera vi helt och fullt med förf. Förf. 
är ock synbarligen genomträngd af den öfvertygelsen, att har 
den unge blott fått något personligt intryck af Mästaren, skall 
han längta efter att få lära känna honom allt djupare och 
innerligare, och att ingen kan tillägna sig den bekännelse, i 
hvilken församlingen gifvit uttryck åt hvad hon på grund af 
erfarenhet känner om sin herre, utan att gå lärjungavägen, 
hjärtevägen. En verklig hjärtetro, låt vara med fattigare 
innehåll i fråga om Kristus, är dock oändligt mycket mera 
värdefull än ett opersonligt öfvertagande af ett rikare: be- 
kännelsemnehåll. Far. jag här rätt uppfattatsförfi, så ar jag 
äfven häri fullt ense med honom. Hvad det här först och 
sist gäller både för äldre och yngre, det är just det personliga 
hjärteförhållandet till Kristus. 

Då jag nu öfvergår till att göra några erinringar med 
anledning af förf:s framställning, sker det i den förhoppningen, 
att förf. i en följande upplaga skall låta dem öfva det infly- 
tande på densamma, som enligt min uppfattning är af nöden, 
för att den på ett tillfredsställande sätt skall kunna tjäna det 
stora målet, som förf. åsyftar och. församlingen väntar skall 
genom en sådan lärobok kunna vinnas. Jag måste dock här- 
vid helt naturligt förbigå de pedagogiska anmärkningar, som 
skulle kunna göras — därom må facklitteraturen på detta om- 
råde uttala sig. Det är till de rent sakliga anmärkningarna 
jag inskränker mig och inom dem till de mest väsentliga. 

Den första gäller förf:s framställning af Jesu inträde i 
världen. Förf. säger därom under rubriken »födelseort» blott 
följande: »Jesu var född i staden Betlehem, som var belägen» 
etc. Under detta stycke hänvisar förf. emellertid til Matt. 1—2 
och Luk. I—2: 38, och genom denna hänvisning borde ju 
förf. vara skyddad mot den misstanken, att han skulle vilja 
bestrida Jesu öfvernaturliga födelse. Däremot behöfver i och 
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för sig icke strida, att han talar om »Jesu föräldrar», kallar 
Josef Jesu »fader» och Jesus ett barn af Josef och Maria. 
Sådana uttryck förekomma ock i evangelierna, eburu där hos 
Matt. och Luk. och antydningsvis äfven hos Joh. kap. 1:13 
Jesu öfvernaturliga födelse, som utesluter Josefs faderskap, om- 
talas. Det var ju ock något helt naturligt, att under hela Jesu 
jordelif Jesus af folket i allmänhet såsom ock af lärjungarna skulle 
betraktas såsom »Josefs son». Den hemlighet, som hvilade 
öfver hans inträde i världen, kunde naturligen då icke dragas 
fram hvarken af honom själf eller hans moder utan att gifva 
anledning till misstydningar. Med all rätt anmärker B. Weiss 
(Leben Jesu I s. 208): »Wenn im Volke nirgends ein Zweifel 
daran aufgetaucht ist, dass Jesus der leibliche Sohn des Man- 
nes war, in dessen Hause aufgewachsen, wenn der Vorwurf 
unehelicher Geburt erst in viel späterer Zeit und offenbar 
auf Grund unserer evangelischen Berichte im Munde der 
Feinde Jesu erscheint, so ist das ein augenscheinlicher 
Beweis, dass man die Ehre dieses Hauses nicht preisgab, in- 
dem man jedem Ungläubigen einen Vorwand bot, Jesum als 
einen in Sänden und Schanden geborenen zu bezeichnen.» 
Det var för visso »das höchste und heiligste Interesse — 
dies Geheimniss des Hauses aufs sorgfältigste zu bewahren». 
Här var sålunda icke såsom H. J. Holtzmann (Neutestamentliche 
Theologie II s. 418) kallar det »ein gefährliches Stillsehweigen»>. 
Ett sådant stillatigande var helt enkelt nödvändigt. Först 
när tiden var inne, efter Jesu död och uppståndelse, kunde 
det genom henne, som gömde hemligheten därom i sitt hjärta, 
bekantgöras i den förtrogna lärjungakretsen. — Jag vågar 
hoppas, att förf. häri är ense med mig. Det kan dock icke 
annat än väcka en viss undran, att förf. så ofta på några få 
sidor använder uttrycket »Jesu föräldrar» eller kallar Josef 
»Jesu fader» på ett sätt, som sticker af mot evangeliernas 
användning däraf. 

Uttrycket »Jesu föräldrar» förekommer icke alls vare sig 
hos Matteus, Markus eller Johannes, utan blott hos Lukas, 
kap. 2: 27, 41, 43, och det i ett sammanhang, som: utesluter 
all missuppfattning, men förf. använder det icke mindre än 8 
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gånger. Och på liknande sätt med uttrycket Jesu »fader» 
om Josef. Hvarken Matteus, Markus eller Johannes har det 
och Lukas blott på ett ställe kap. 2: 44 — det andra stället, 
kap. 2: 43, är omvistadt; förf. använder uttrycket däremot 
4 (5) gånger. Uttrycket »Josefs son» om Jesus förekommer 
hvarken hos Matteus eller Markus utan blott på tvänne ställen 
1 Joh. kap. 1: 46 och 6: 42 och likaledes på tvenne ställen 
hos Lukas kap. 3: 23 och 4: 22, hvarvid på det första uttryck- 
ligen säges, att han blott troddes vara Josefs son. Förf. där- 
emot uttrycker sig t.ex. sid. 15 sålunda: »Jesus var Marias 
förstfödde son, men han var icke föräldrarnes enda barn.» 
Vid ett sådant uttryckssätt i ett sådant sammanhang har man 
svårt att värja sig för det intrycket, att här Josef antydes 
vara Jesu naturlige fader. Hvarför eljest icke i stället för 
»föräldrarnes enda barn» i detta sammanhang säga »hennes»? 
Att förf. icke "med ett ord” själf säger ifrån, hvad han verk- 
ligen menar, kan icke annat än väcka betänkligheter, då det, 
såsom kändt, är en inom den radikala teologien allmänt om- 
fattad mening, att Jesus var Josefs naturlige son. Det kan så 
svårligen bestridas, att, trots hänvisningen till födelseberättel- 
serna, det hvilar minst sagdt en icke ringa oklarhet öfver 
förf:s framställning i denna viktiga punkt, och den blir så 
mycket betänkligare, som en lärare kan känna sig ha rätt att 
på födelseberättelserna, till hvilka förf. blott hänvisat, tillämpa 
hvad  förf. s. 47 säger om Jesu under: »Likaledes torde ett 
och annat drag i vissa underberättelser bero på en senare 
förstoring af hvad som ursprungligen skedde» och sålunda 
hänvisa det öfvernaturliga i Jesu födelse såsom en senare 
öfvermålning till legendens område. En oklarhet, som kan 
gifva anledning till sådan framställning, bör icke förekomma; 
allra minst i en lärobok för ungdom. Som sagdt, jag är för 
min del öfvertygad om, att förf. icke velat häfda någon annan 
uppfattning än den, åt hvilken församlingen i sin bekännelse 
gifvit uttryck. Och denna öfvertygelse vill jag fasthålla, till 
dess förf. bestämdt sagt ifrån, att han icke anser sig kunna 
häfda församlingens bekännelse i detta stycke. Med hänsyn 
till den närvarande situationen och den klara och bestämda 
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förnekelsen inom den radikala nutidsteologien måste dock helt 
naturligt den kristna församlingen i vårt land känna stora 
betänkligheter vid, att i hennes ungdoms händer skulle sättas 
en lärobok, som, i hvad som för henne är en fundamental- 
sanning, lämnar rum för en tolkning, som upphäfver den. 

Min andra hufvudanmärkning gäller förf:s framställning af 
Jesu vittnesbörd om sig själf och om sin död. 

Först bör härvid erinras, att förf., sedan han utvecklat 
hvad som låg i Jesu förkunnelse om Guds rike, icke klart och 
allsidigt drager upp förbindelselinjerna mellan vittnesbördet 
om riket och vittnesbördet om Jesu person, och detta, ehuru 
förf., om ock blott i förbigående (s. 72; jfr s. 82), uttalar den 
för en sådan jämförelse grundläggande tanken, att i Jesus 
gudsriket är realiter för handen. — Lämpligast hade så ock 
enligt min mening varit, om förf., sedan han genomfört paral- 
lellen mellan Guds rike och Jesus, behandlat Jesus såsom före- 
bild. Guds rikes lag, frid, kraft och hopp äro i Jesus liksom 
förkroppsligade. Och det är just dessa i Jesus realiserade 
konstitutiva grunddrag i Guds rike, som i riksmedlemmarna 
enligt Jesu förebild skola utgestaltas. -— I fråga om Jesu per- 
son för öfrigt har förf. alldeles eliminerat Jesu vittnesbörd 
om sin preexistens, såsom de klart och tydligt förekomma i 
Joh: 8: 58 och Joh! 1735. Då fört eljest, som vi settibes 
handlar Johannesevangeliet såsom en källskrift för Jesu lif, 
kan man icke annat än undra öfver det fullkomliga förbigå- 
endet af dessa betydelsefulla uttalanden. Förf. anför såsom 
autentiska Jesusord ur Johannesevangeliet ett sådant som 
Joh. 14:9: »Den som sett mig, han har sett Fadern.» Hvad 
anledning kan väl då finnas att förbigå de nyss nämnda? 
Den höga ställning, som förf., väsentligen med ledning af 
synoptikerna, tillerkänner Jesus såsom icke blott sann män- 
niska och syndfri, utan såsom Sonen höjd öfver alla skapade 
varelser i en enastående ställning till Fadern, är i själfva 
verket ock obegriplig utan hans preexistens, hvarom de 
nyssnämnda uttalandena, som Johannesevangeliet bevarat, 
och födelseberättelserna hos Matteus och Lukas aflägga ett 
otvetydigt vittnesbörd. Framställningen lider här af en 
oklarhet, som måste aflägsnas. 
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Jesu vittnesbörd om sin död behandlar förf. jämförelsevis 
knapphändigt. Detsäges därom, att Jesus » var viss om lidandet 
och döden såsom en del,» »en viktig del», (kurs. af mig) af 
sin frälsningsgärning. »Elden, som han var kommen att upp- 
tända, kunde ej riktigt flamma upp, förrän han genomgått 
sitt eldsdop.» Det är icke heller på grund af yttre om- 
ständigheters makt, som Jesus nödgas gifva sitt lif. I an- 
slutning till Jesu eget uttalande säger förf. såsom svar 
Parttagan, Nvarfört da Jesus) ej kunder ha fattiga bort 
utan lidande: »Ingen tager hans lif, utan han gifver det af 
fri vilja. Han har makt att gifva det, och han har makt att 
taga det igen» (Joh. 10:18). — Allt detta är ju riktigt sagdt. 
Men är väl det tillräckligt? Om Jesu vittnesbörd om sitt 
lidande och död blott skulle utgöra »en del», låt vara »viktig 
del», af hans frälsningsgärning, hur skall man då kunna första, 
artricke blott «Paulus (jfr atisex: I Kor rs 3), utan rock 
UfApOStlanmna sj irrtLesx. Im Retar TSK, 224 Effamnpollogust 
Jesu död och i sammanhang därmed Jesu uppståndelse som 
det centrala i evangeliet — hvilket förf. ock med afseende 
på dem s. 96 erkänner — och att det just var detta, som 
för dem utgjorde den väsentliga kärnan i den profetiska för- 
körnelsend (jun t.ex omuPetr rr) jr Kan det tckeruppvisas; 
att Jesu lidande och död och i sammanhang därmed upp- 
ståndelse var det centrala i Jesu egen förkunnelse, d. v. s. det, 
utan hvilket allt annat hvad Jesus var, förkunnade och gjorde 
skulle vara betydelselöst, då ha de rätt, som- påstå, att både 
urapostlarna och Paulus missuppfattat sin mästare, i det de 
framhållit såsom evangelii kärna det, som enligt förf:s fram- 
ställning blott är »en del» eller »en viktig del» af hans evan- 
gelieförkunnelse. Förf. synes mig ock i ej ringa mån för- 
flyktiga den vikt han dock lägger vid Jesu död, då han s. 54 
i anslutning till Jesu vittnesbörd om nödvändigheten att äta 
hans kött och dricka hans blod för att vinna det eviga lifvet 
kan uttrycka sig på följande sätt: »Med dessa ord synes han 
ha velat säga: endast den får del af det eviga lifvet, som i 
tron håller fast vid mig, äfven när min kropp brytes sönder 
och mitt blod utgjutes»> (kurs af mig). Förf. anför visserligen 
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Jesu betydelsefulla ord enligt Markus 10: 45: »Människosonen 
har icke kommit för att låta tjäna sig utan för att tjäna och 
gifva sitt lif till lösen för många» och hänvisar till instiftelse- 
orden till nattvarden. Men egendomligt nog ingår han icke 
på någon som helst förklaring af innebörden i vare sig det 
ena eller andra uttalandet. Då man därjämte besinnar, huru 
dessa uttalanden inom den radikala nutidsteologien förtolkas, 
är denna tystnad mycket betänklig. — Om förf. gjort till- 
räckligt bruk af det källmaterial, som han eljest användt för 
sin framställning af Jesu lif, d. v. s. icke blott synoptikerna 
utan äfven Johannesevangeliet, skulle han icke kunnat stanna 
vid hvad han här sagt. Han skulle då ha funnit, att döds- 
och uppståndelsetanken innerst var den bärande tanken hos 
Jesus omedelbart från början af hans offentliga framträdande 
Zz Israel, d. v. s. från och med hans dop. Omedelbart i början 
af hans verksamhet möta vi sådana uttalanden af Jesus, som 
därom bära ett ojäfaktigt vittnesböd. Förf. har själf erkänt 
historiciteten af tempelreningens handling (s. 30) i början 
af Jesu verksamhet, och där möta vi såsom svar på judarnas 
fråga: »Hvad tecken låter du oss se, eftersom du gör detta?» 
följande Jesu uttalande: »Bryten ned detta tempel, och inom 
tre dagar skall jag resa upp det» (Joh. 2: 19). Därvid syftade 
han såsom evangelisten anmärker, på »sin kropps tempel». 
Och från samma vistelse i Jerusalem ha vi det betydelsefulla 
ordet ur Jesu mun under samtalet med Nikodemus: »Likasom 
Moses upphöjde ormen i öknen, så måste människosonen 
varda upphöjd, på det att hvar och en, som tror på honom, 
icke må förgås utan hafva evigt lif> (Joh. 3:14 f.). Icke 
heller mot detta uttalandes ursprunglighet synes förf. hysa 
några betänkligheter (jfr s. 32). Dödstanken möter ock i början 
af den galileiska verksamheten, då han enligt Matt. 9: 15 
vittnar om att brudgummen skall tagas ifrån bröllopssven- 
nerna. Och då Jesus står på höjdpunkten af sin verksam- 
het och skaror fylka sig omkring honom, då ännu ingenting 
synes antyda, att en hotande katastof är att vänta, just då 
höra vi honom tala om sitt förestående lidande på ett sätt, 
som icke kan missförstås. Efter det stora spisningsundret 
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vittnar han med utgångspunkt från det lekamliga brödet om 
sig själf såsom lifvets bröd, men klart och bestämdt fram- 
håller han därvid ock, att, skall han blifva för människorna 
ett Zllgängligt lifsbröd, som de skulle kunna tillgodogöra 
sig, så måste han gifva sitt kött för världens lif. Först då 
skulle de kunna äta hans kött och dricka hans blod till syn- 
dernas förlåtelse och ett evigt lif (Joh. 6: 51). Jesus har sålunda 
omedelbart från början af sin offentliga verksamhet — vi 
måste betona detta gentemot förf:s mera oklara uttalande 
S. 76. — då och då låtit dödstanken bryta fram på ett 
sätt, som låter en ana, att däri måste ligga icke blott en 
viktig sida, utan det väsentliga, det, hvari hans lifsgärning, 
hans utgifvande af sig själf i tjänande kärlek kulmine- 
rade, det, utan hvilket hans egen tillvaro för öfrigt och verk- 
samhet i ord och gärning skulle vara alldeles betydelselöst. 
Låt vara att han till en början lät denna dödstanke träda fram 
i bildliga och därför mera förtäckta talesätt: templets ned- 
brytande, kopparormens upphöjande, brudgummens bortta- 
gande, gifvandet af hans kött för världens lif, så ligger dock 
däri en otvetydig förberedelse för den klara och tydliga 
förkunnelse om hvad han gick till mötes, som möter omedel- 
bartreltersr retrr bekannelsen före: "och efter Jesusförklarnine: 
Markus gifver ock kap. 38:32 en antydan därom. Han anmär- 
ker, att Jesus då talade om sitt lidandes »måste» »oförtäckt»; 
därom hade Jesus sålunda förut talat i förtäckta ord. När Jesus 
därför med klara och tydliga ord förkunnar: »Människosonen 
måste mycket lida» etc.,så kan man icke värja sig för det 
jötycket, fatt Fjuste har bryter fram det, som innerst iinne 
varit den bärande tanken för Jesus själf under hela hans verk- 
samhet allt ifrån början. Ett vittnesbörd därom är ock detta, 
att det är just därpå, han efter sin död och uppståndelse 
koncentrerar sin undervisning för de för detsamma under 
hans kötts dagar oförstående lärjungarna. »Då öppnade han 
deras sinne, så att de förstodo skrifterna: »så är det skrifvet, 
och så måste Kristus lida och på den tredje dagen uppstå 
från de döda och bättring och syndernas förlåtelse pre- 
dikas i hans namn» (Luk. 24:45—46). 'Så faller för lärjun- 
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garna ett förklarande ljus öfver det, som förut varit dem dunkelt 
(jär st; ex. JON f2S22UMatEntöge edan: fl.); de innehållsdigra 
orden i Joh: 6:51, Markus! 10:45 och Lukasp22:201atslöja 
sin verkliga innebörd, och de få blicka in i försoningens 
hemlighet. Det är då icke att undra öfver, att Kristus såsom 
korsfäst och uppstånden måste bli det centrala i både den 
urapostoliska och den paulinska evangelieförkunnelsen. Det var 
ju så faktiskt för Fesus själf, ehuru det helt naturligt under 
hans jordelif, då hans död och uppståndelse ännu hörde fram- 
tiden till, icke kunde framträda på annat sätt än som det 
lifskraftiga ännu ej fullt utvecklade fröet. Det är alltså all- 
deles otillräckligt och därför missvisande, då förf. sid. 96 
i »särskilda förhållanden» söker förklara, huru Kristi död och 
uppståndelse, som han där åter kallar blott »en viss sida af 
evangeliet», kom att utgöra »de förnämsta styckena af evan- 
geliet i den första apostoliska förkunnelsen.» »Dessa särskilda 
förhållanden» skulle bestå däri: att korsets »nesliga död för 
alla judar tett sig som en Guds dom öfver Jesus» och att 
detta gjorde det för apostlarna till »en uppgift att visa, att den 
hvilade på hvad Gud i sitt rådslut bestämt och förutsett». 
Att Kristi död och uppståndelse blef det centrala i den ur- 
apostoliska och paulinska evangelieförkunnelsen, skulle alltså 
ha sin förklaring i behofvet att korrigera en oriktig uppfatt- 
ning hos judarna. Förgäfves har jag sökt få fram en annan 
mening i förf:ss satt att mttrycka, sig. Detta förfis resone- 
mang är så mycket besynnerligare, som han dock sid. 60 i 
stycket om nattvardens instiftande kan tala om ett »nytt för- 
bund, grundadt på Jesu utgjutna blod.» Skola dessa ord ha 
den betydelse de innebära, så existerade enligt förf.s fram- 
ställning på detta ställe det nya förbundet med dess förmåner 
1 själfva verket icke förr än efter Jesu död och uppståndelse, 
enär grunden för detsamma först då lades, den grund, för 
hvilken hela Jesu lif för öfrigt var den nödvändiga förbere- 
delsen. Men detta hör till den oklarhet, som ej sällan präglar 
förf:s framställning. Det förefaller ibland, som förf. toge till- 
baka med den ena handen hvad han gifvit med den andra. 
Sådant bör synbarligen icke förekomma, allra minst i en 
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lärobok för ungdom. I en sådan är klarhet, tydlighet och 
precision ett oeftergifligt kraf. 

Vår tredje hufvudanmärkning gäller förf:s uppfattning af 
synden, som ju är en den mest betydelsefulla fråga för det 
rätta förståendet af Jesu lif, hans uppgift och särskildt hans 
död. På ett mycket betänkligt sätt är här skuldsynpunkten 
skjuten i bakgrunden. Detta visar sig redan i förf:s karak- 
täristik af Johannesdopet. Det framhålles blott som ett tecken 
därpå, att de, som mottogo detsamma, »nu ville säga farväl 
till synden och börja ett nytt lif» (s. 20). Att detta låg däri, 
är ju riktigt, men detta dop karaktäriseras dock i evange- 
lierna först och främst såsom »ett bättringens dop till syn- 
dernas förlåtelse» (Luk. 3:3). Det symboliserade sålunda, 
att den, som mottog detsamma, börjat lära känna synden 
icke blott såsom en makt, med hvilken han måste bryta, 
utan framför allt såsom en skuld. Förf:s ensidiga uppfatt- 
ning af Johannesdopet influerar äfven synbarligen på hans 
framställning af Jesu dop. Där reducerar förf. det rättfär- 
dighetskraf, genom erinran hvarom Jesus öfvervinner Johannes” 
tvekan att döpa honom, till »det, som Gud nu genom Döparen 
förordnat som sin vilja», d. v. s. själfva dophandlingen, och 
han ser dess betydelse blott däri, att Jesus genom uppfyllan- 
det med Anden inviges till sin messianska uppgift. Förf. har 
icke blick för, att det rättfärdighetskraf, Jesus genom denna 
handling underordnar sig, är krafvet att ingå under släktets 
synd i syfte att bortbära, att försona den.. Johannesdopet 
var äfven för Jesus ett syndakännedomens och syndabekän- 
nelsens dop. Johannes har rätt, då han omedelbart känner, 
att Jesus för sin egen person icke behöfver hans dop, men 
han får blicka in i ett hjärta, som gjort världens synd till 
sin. Därför kan han ock senare för sina lärjungar peka på 
honom och vittna: »Se Guds lamm, som borttager världens 
synd» (Joh. 1:29). Då förf. s. 25 hänvisar till detta Johan- 
nes” vittnesbörd och sålunda väl får antagas erkänna dess 
historicitet, kan man undra, hvarför han icke sökt tränga 
djupare i sin uppfattning af Jesu dop, isynnerhet som evan- 
geliernas karaktäristik af Johannesdopet och särskildt Matteus” 
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framställning af Jesu dop därtill uppfordra på ett sätt, som 
icke lämnar något öfrigt att önska. Men det sammanhänger väl 
med den hufvudbrist i förf:s framställning, som vi här fäst 
uppmärksamhet på. Däri ligger synbarligen ock förklaringen 
till, att Jesu död såsom en soning för synden icke har någon 
plats i förf:s framställning. Så talar förf. s. 69 om Guds rike 
såsom innebärande »förlossning från syndens makt». Men icke 
med ett ord antydes där något om förlossningen från syndens 
skuld, och detsamma är förhållandet, när förf. talar om Jesu 
vittnesbörd om sin död. Därmed sammanhänger ock, att förf. 
såsom slutstycke i sin framställning af Jesu lif behandlar 
Jesus såsom förebild, en ordning, som jag förut i annat sam- 
manhang och från annan synpunkt framhållit såsom mindre 
lämplig. Det är den radikala nutidsteologiens kardinalfel, 
att den har en den mest ytliga uppfattning af synden såsom 
skuld, och det är betänkligt, när äfven den modernt positiva 
teologien börjar så otvetydigt luta åt samma håll, som förf:s 
framställning ger vid handen. 

Efter dessa hufvudanmärkningar skulle jag nu öfvergå 
till mera detaljerade sådana. Men min anmälan har redan 
blifvit för vidlyftig. Jag måste därför afsta därifrån. Af 
samma skäl förbigår jag äfven granskningen af den senare 
delen af förf:s arbete om Nya Testamentets böcker. 

Det är ju, såsom det synes, allvarsamma anmärkningar 
jag känt mig pliktig att rikta mot förf:s framställning. Sakens 
vikt har kräft det. »Amicus Plato, sed magis amica veritas». 
Hvad som för mig ur skrift och erfarenhet är sanning, det 
måste jag ock framhålla. Jag hoppas därför, att förf. skall 
uppfatta mina erinringar på sätt, som jag med dem åsyftat, 
så mycket mer, som jag i hans bok för öfrigt funnit så 
mycket värdt erkännande. Det är för visso förf:s, liksom min, 
innerliga önskan, att i vår ungdoms händer må sättas en läro- 
bok, som med tillvaratagande af det goda, som nutidens 
skriftforskning skänkt oss, ställer fram för den evangeliernas 
och apostlarnas Kristus i hela hans rikedom och fullhet. 

ÅA. Kolmodin. 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 83 


AMMUNDSEN, V., Den unge Luther, Studier over hans Theo- 
logie. V. Pios Boghandel, Kgbenhavn. (156 s.). 


Vär tid har en tydlig förkärlek för ungdomen. Det unga 
i tiden skall fram. Däri ligger ingenting ondt. Tvärtom, 
den lifvets friskhet och värme, den för lifvets företeelser öppna. 
fria blick, som ungdomen på ett särskildt sätt förfogar öfver, 
detta behöfver komma fram. Men det får inte ske så, att de 
gamla och det gamla utan vidare skjutas i bakgrunden. Vi yngre 
kunna inte undvara de äldres erfarenheter. Är det rätt, att 
demon samitidentfarsoörarsier galandel pa sitttvis, satan det 
icke mindre rätt, att nödig hänsyn tages till det bepröfvade 
gamla. Det kan icke vara blott de unga, som” ha rätt, hur 
stora pretentionerna i den vägen än äro nu för tiden. Det 
innebär en orimlighet, att de äldre skulle i den delen behöfva 
stå tillbaka för de yngre. 

Det föreliggande arbetet af den unge danske teologen 
Valdemar Ammundsen, professor i kyrkohistoria vid univer- 
sitetet i Köpenhamn, vill, såsom i förordet angifves, visa oss 
det unga friska, som framträdde hos Luther under de första 
åren af hans reformatoriska verksamhet. Förf. skiljer mellan 
en ung och en gammal Luther, och det är den unge Luther, 
Som har tar ordet framfört den äldre: IEörf erkänner det 
vanskliga i att så åtskilja olika »lag» i samma personlighet 
och att afgöra, hvad som i det ena.och det andra är det för 
Luther mest utmärkande, det äkta reformatoriska. Här blir 
gärna ett vidsträckt fält för subjektiv smak och ren godtyck- 
lighet. 

Det skall nu icke sägas, att förf. gått till väga med en 
dylik godtycklighet. Långt därifrån! Hans arbete röjer verk- 
lig samvetsgrannhet och de bästa personliga förutsättningar 
att förstå Luther och det äkta lutherska i:Luthers teologi. 
Men förf:s benägenhet att ge den yngre Luther företräde 
framför den äldre synes icke alltid så berättigad. Det kan 
ju också härvidlag frågas: hvarför skola den mognade, be- 
pröfvade mannens åsikter och handlingar mindre hålla profvet 
än den mera oerfarnes? Den äldre Luther hade förvisso 
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orsak, såsom förf. också medgifvit, att göra en och annan 
»frontförändring». För öfrigt får nog den unge Luther lika 
litet som den äldre alltid tagas på orden. Luther har helt 
visst sagt åtskilligt, som han själf kanhända vid närmare pröf- 
ning icke hade velat stå för. Det var hans sätt att ofta ge 
sina yttranden en öfverdrifvet tillspetsad och paradox form. 
Man tänke blott på ett yttrande sådant som det af förf. an- 
förda om motsättningen mellan Paulus och Jakob: »Wer die 
zusammen reimen kann, dem will ich mein Barett aufsetzen 
und will mich einen Narren schelten lassen.> Under sådana 
förhållanden är det icke svårt att uppvisa motsägelser hos 
Luther, icke minst motsägelser mellan yngre och äldre utta- 
landen af honom. Motsägelserna torde dock mången gång 
vara af mera formell än reell natur. Och snarare torde väl 
då den äldre Luther kunna korrigera den yngre än tvärtom. 

Härmed bestrides nu alldeles icke, att det kan vara åt- 
skilligt hos »den unge Luther» och hans teologi, som hittills 
icke kommit till sin rätt. Det är icke så mycket att undra på, 
om hvarken Luther själf eller hans närmast efterkommande 
lyckades förverkliga allt, som den lutherska reformationen 
gaf löfte om. Allra minst få vi förvånas öfver, att man inte 
genast fann de nya formerna och metoderna, som passade 
för det nya innehållet. Att skapa nya former låg icke just 
för Luther. För honom gällde det att få sanningen fram och 
hela sanningen. Och när han icke i de gängse formerna 
fann något för sanningen kränkande, fogade han sig däri och 
lämnade åt andra att finna bättre. Slaf under former blef 
han aldrig. Man kunde väntat, att den efterföljande tiden 
hade kommit med de nya reformationens ande mera mot- 
svarande formerna och metoderna. Så bleficke fallet. Mycket 
ter sig tvärtom såsom en tillbakagång till äldre tiders stånd- 
punkt. Men icke ens det är så mycket att undra öfver. När 
har det händt, att historien icke företett tillbakagångar i ut- 
vecklingen? Hur skulle en så omfattande och djupt ingri- 
pande rörelse som den lutherska reformationen kunnat tränga 
igenom utan en seg kamp mot den förvanskning af kristen- 
domen, som sedan ett årtusende gått kristendomen i blodet? 
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Så mycket kan väl i alla fall sägas, att utvecklingen inom 
den lutherska kyrkan trots alla bakslag gått framåt i den af 
Luther inslagna riktningen. Historien rör sig ofta som en 
böljegång, vaggande fram och tillbaka, och dock i verklig- 
HetenWblottratrett hall framati 

Det sagda har varit några allmänna reflexioner, som 
framkallats under läsningen af den anmälda boken. Det är 
en bok, som väcker många tankar och lämnar rik behållning 
på flera vis. Icke minst tilltalande och medryckande är det 
varmt personliga, som präglar hela framställningen. Man 
känner, att det ligger en lefvande personlig öfvertygelse bak- 
om orden. Därutinnan skiljer sig denna bok från många 
andra mer eller mindre populära teologiska arbeten. Dessa 
kunna vittna om mycken vetenskaplig begåfning, ingående 
studier och glänsande framställningsförmåga. Men det går 
så ofta genom dem en kylig fläkt af opersonlighet eller onatur- 
ligt genomförd objektivitet — för att använda ett af våra mo- 
derna teologers älsklingsord. Det kännes godt att då såsom 
i Ammundsens bok få möta något mer än den kallt under- 
sökande och reflekterande, af sitt höga ämne, såsom det kan 
synas, innerst oberörde teologen. 

Det är också detta förf. mest älskar framdraga hos Lu- 
ther: det innerligt personliga, som kännetecknade hans åskåd- 
ning, hans teologi. Luther lefde med hela sin själ i den 
teologi, han kämpade för. I de mycket beaktansvärda ka- 
pitlen om »synd och nåd» och »Gud i Kristus» har förf. 
klart och kraftigt framhållit de erfarenhetsfakta, det personliga 
lifsförhållande, som låg till grund för Luthers åskådningar 
dessa stycken. Då förf. återgifver Luthers djupa, ofta i öf- 
verraskande paradoxer uttalade uppfattning om synd och nåd, 
säger han rent ut, att den som icke här kan följa Luther 
(»röra sig i denna linje»), han har icke rätt att kalla sig Lu- 
thers efterföljare. De af Luther gifna formuleringarna må 
skära än så mycket i moderna öron och framkalla gensä- 
gelser, det gäller icke desto mindre att få fatt på de reali- 
teter, som gömma sig bakom formlerna. Det är inför de 
ofrånkomliga realiteterna, icke inför de mer eller mindre till- 
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fredsställande formlerna, som hvar och en har att göra sitt 
val. På samma sätt lära vi ock af Luther, att den rätta kän- 
nedomen om Jesus icke kan vinnas blott genom en objektiv 
kunskap om honom, utan endast och allenast genom ett 
praktiskt personligt förhållande till honom såsom vår Frälsare. 
Det hjälper oss icke att äga en än så vetenskapligt grundad 
kunskap om den historiske Jesus eller att uppfatta honom i 
enlighet med någon än så djupsinnig »rättrogen» kristologi. 
Den personliga afgörelsen inför Frälsaren, det lefvande tros- 
förhållandet till honom — det bör icke vara något, som ligger 
utanför en historisk eller dogmatisk framställning om Jesus. 
Sa var det aldrig: för Luthet. . Dettataricker slömmaskat 
dem, som gärna åberopa Luther till försvar för sin teologi- 
ska ståndpunkt och fria vetenskapliga forskning. <Ingen 
har häfdat frihetens grundsats mera oförbehållsamt än Lu- 
ther, och kanske icke bara den unge Luther. Menrden 
frihet han häfdade, hade sina förutsättningar och sin gifna 
begränsning just i det personliga förhållandet till Jesus och 
den genom honom uppenbarade sanningen. Detta förhål- 
lande kräfde ovillkorlig lydnad mot sanningen och sannin- 
gens ande. Därför Zalade Tuther icke bara om sanningens 
väg. Han gzeck själf den vägen och — därefter talade han. 
Och friare ville han icke vara, än att han lät allt förnuft tagas 
till fånga till Krisä lydnad. 

Man måste vara förf. tacksam för att han så skarpt mar- 
kerat det genomgående personlighetsdraget i Luthers teologi 
och äfven för vår tid gjort gällande den af Luther häfdade, 
nödvändiga förbindelsen mellan det kristliga tänkandet och 
det kämpande troslifvet. »För nutidens teologi,» yttrar förf. 
redan i förordet till sin bok, »är efter min öfvertygelse ingen- 
ting så nödvändigt som föreningen af lefvande kristendom och 
kritiskt tänkande.» 

Det vore så mycket annat att stanna vid i denna bok, 
om utrymmet medgåfve. Blott några ord till kapitlet om 
sakramenten. Där har förf. påvisat obestridliga motsägelser 
mellan Luther och Luther. Luther synes ifråga om natt- 
varden nära nog hafva återupptagit den gamla förvandlings- 
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läran.  Belysande är den af förf. anförda episoden från år 
1542, då Luther vid en nattvardsgång med tårar i ögonen 
sög upp det vin, som råkade spillas, och lät bränna upp det, 
som vinet fallit på. Här måste anmälaren ovillkorligen ge förf. 
rätt, då han bildat sig en egen uppfattning om sakramenten 
i anslutning till »den unge» Luthers ståndpunkt. Enligt denna 
sin uppfattning ser förf. i dopet (det är här fråga om barn- 
dopet) närmast en gåfva, som pekar framåt bäde med löften 
och förpliktelser. Åt instiftelseorden i nattvarden, tolkade 
med hänsyn till den historiska situationen, i hvilken de först 
uttalades, ger han uteslutande en symbolisk betydelse. Det 
har synts äfven anmälaren svårt att uppfatta instiftelseorden 
på annat sätt. Och näppeligen torde en sådan uppfattning 
kunna stämplas såsom oluthersk. I sin lilla katekes har ju 
Luther tydligen framhållit ordet och zron såsom det för båda 
sakramenten allra väsentligaste. Därmed öfverensstämma 
också många andra uttalanden af Luther, helst hvad han ut- 
talat i sin skrift >»om kyrkans babyloniska fångenskap». Där 
har han betraktat sakramenten såsom »koncentrerade former 
för förkunnelsen». Ord och tro äro hufvudsaken. Tecknen 
äro af underordnad betydelse. 

Det blefve säkert till stor hjälp för många, om en mindre 
magisk och oandlig uppfattning om dop och nattvard finge 
tränga igenom i vår kyrkas teologi och förkunnelse. Nu 
kämpa icke så få med något af samma motsägelse, som den 
där kvinnan kände, hvilken dagligen tänkte reformert, men 
nödgade sig att tänka lutherskt, så ofta hon kom till natt- 
varden. En åskådning som den ofvan anförda behöfver icke 
innebära någon förgripelse mot de heliga handlingarnas 
oändligt djupa och underbara innebörd. Den innebär icke en för- 
nekelse af det gudomligt mysteriösa i dop och nattvard. 
Ty vore det så, då måste på dess anhängare tillämpas Lu- 


thers bekanta ord: »I hafven en annan ande än vi.»" 
AN. 


x Det är Red:s afsikt att i något följande häfte införa en uppsats be- 
handlande frågan, huru det mysteriösa i sakramenten kan häfdas med afvi- 
Pr . . 2 

sande af den magiska uppfattningen. Red. 
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BRING, S. L., Predikoutkast öfver första årgångens högmässo- 
texter, i urval ordnade och utgifna af J. TH. BRING. 
Första delen Advent—Pingst. 188 sidor. Pris 4 kr. I 
distribution: IL. Norblads bokhandel, Uppsala. 


Dessa predikoutkast, på hvilka vi härmed fästa uppmärk- 
samheten, ha till författare en man, som på samma gång var 
en grundlig teolog och en i praktisk församlingsvård öfvad 
och förfaren präst. Professor S. L. Bring var en till himmel- 
riket lärd skriftlärd, som ur sin rika andliga skattkammare 
förstod att frambära nytt och gammalt. Gammalt, ty han 
stod fullt och helt på den evangeliska kyrkans skriftenliga 
grund; nytt, ty utom det att hans predikan, sådan dess be- 
skaffenhet framgår af de föreliggande utkasten, icke visste af 
något skolastiskt formelväsen, gjorde han sig på ett själfstän- 
digt sätt till godo de tankar, som den senare tidens teologiska 
forskning framburit, och som han funnit fruktbärande för krist- 
lig kunskap och kristligt lif. Så sväfvar han icke på målet 
1 fråga om Jesu Kristi gudom, men å andra sidan betonar 
han med styrka hans sanna mänsklighet, så att bilden af den 
kämpande, segrande och genom lidande fullkomnade männi- 
skosonen. får en klarhet, som man i äldre tiders: predik- 
ningar allt för ofta saknar. Hvarje sida i hans utkast vittnar 
om en innerlig, barnafrom ande, på samma gång som fram- 
ställningens klarhet ådagalägger, att vi ha att göra med en 
författare, hvars vetenskapligt skolade tanke icke tillåter några 
logiska snedsprång. Stilen är vårdad, enkel och flytande, 
ofta smyckad af tilltalande och väl valda bilder. Textbe- 
handlingen är rent af mönstergill. Något bättre och mera 
träffande än det, som en författarens f. d. lärjunge i detta 
afseende uttalat, torde ej vara lätt att finna, hvadan jag an- 
för hans ord sådana de återfinnas i utgifvarens företal. Det 
heter där: »Af hans (prof. Brings) lärareverksamhet skattar 
jag högst föreläsningarna i predikokonst. Han gaf konsten 
att finna textens psykologi. Han väckte inventionsförmågan. 
De små fina dragen, som gjorde texten till en individuell 
storhet, var han en mästare i att uppleta. Hans utkast voro 
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aldrig schemata, utan konkreta skapelser med personlig ka- 
raktär. » 

Någon mera ingående analys af själslifvet i dess olika 
skeden af religiös utveckling, såsom vi finna det hos Schartau, 
gifves icke i dessa utkast. Men den ingående kännedomen 
om den personliga kristendomens väsen, dess uppkomst och 
tillväxt, dess frid och glädje, dess faror och strider, dess 
ofullkomlighet i jämförelse med det kristna idealet, dess lott 
1 denna af så mycken synd och gudsförakt förmörkade värld, 
uppenbarar den erfarne själasörjaren, som förstår att rätt dela 
sanningens ord. Lag och evangelium i deras åtskillnad och 
samhörighet framställas klart och bestämdt jämte nödiga an- 
visningar till förekommande af den enas eller det andras 
missbruk. Kring Jesus Kristus, hans person och verk rör sig 
allt. Synden med dess förkrossande tyngd och all naturlig 
ansträngning krossande makt framhålles i hela dess afsky- 
värdhet och fördömlighet, och författaren skonar icke denna 
världens barn i deras andliga slöhet och ofta grofva ogud- 
aktighet, men någon väckelsepredikant i egentlig mening är 
han icke. Man tycker sig i hans förkunnelse skåda hans 
egen fromma gestalt med de milda dragen och dess flärdlösa 
väsen; ett personligt evangelium. 

Utkastens form är den tematiska. Ämnet utvecklas i flera, 
dock sällan mer än tre afdelningar. Den gamla seden att in- 
leda predikan med ett särskildt ingångsspråk är bibehållen; 
ofta tagas dessa språk ur gamla testamentet. Att på detta 
sätt bringa de bägge förbunden i lefvande kontakt med hvar- 
andra måste anses såsom ett ganska lyckligt grepp och för- 
tjänar efterföljd, där ingångsspråk ännu begagnas. 

Några exempel tjäna mer än alla beskrifoingar att klar- 
göra vår förf:s predikosätt. Utkastet till predikan på 2:a dag 
Jul har till ämne: » Hvad som fordras af oss, om änglasång en: 
Ära vare Gud 0. s. V., hos oss skall gå i fullbordan.» 

I. Om vi skola kunna gifva Gud i höjden ära, måste vi 
bekänna Jesus v. 32, 33. Här heter det bland annat: >» Äro 
vi i Jesus, är Jesus för oss, hvad han skall vara för oss, då 
måste vi ock visa det. Mången menar, att sin religion eller 
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sin gudsfruktan kan man hafva för sig själf. Javäl, ett fer- 
tals gudaktighet är ingenting, som duger att visa. Men an- 
nars har Jesus sagt: »I ären världens ljus.» 

II. »Om frid skall råda på jorden, få vi icke draga oss 
undan stridens v- 34, 30. 

III. »Om människorna skola få en god vilja, måste den 
egna eller den onda viljan dödas.» »Kornet skall dödas -- 
det sker endast, om man — offrar sitt lägre lif för sitt högre». 

Utkastet till predikan på nyårsdagen har följande ämne: 
» Ett välsignadt nytt år i Fesu namn>. 

I; «Ett välsignadtsrär van detiinyar aret darfomattbtdet 
kommer i Jesu namn. 

II. — när det mottages i Jesu namn. 

III. — om under detsamma lof och pris gifves Fadren.» 

Härvid heter det: »Först stiga våra böner upp i Jesu 
namn; därpå stiger välsignelsen ned, men vänder tillbaka till 
den himmelske Fadren i tack och lof. Vi se, huru 1 nafu- 
ren vattnet dunstar ut ur hafvet, och stiger upp. i skyarna 
för att sedan utgjuta sig öfver jorden. Så en ständig växel- 
verkan mellan skyarna däruppe och hafvet här nere. Annars 
missväxt. Så blir det också i andligt afseende ett missväxt- 
år för dig, om icke bön, lof och tack stiga upp och väl- 
signelsen ned. Den som icke tackar Gud för det goda han 
gifver, han likasom röfvar det från Gud — och så kan alt 
hans gods liknas vid ett tjufgods.» 

Utkastet till predikan på första söndagen i fastan talar 
om » Farliga vänners. 

I. Hvilka de äro. 1. Den farligaste vännen är djäfvulen. 
Icke så som om han :i själfva verket är em vän. Han är 
ingens vän, kanske ej ens sin egen. Han är Guds och män- 
niskors fiende, din fiende. Men han ställer sig som en vän, 
förskapar sig till en ljusets ängel. - Sådan framstår han i 
dagens ev. såsom en välmenande vän i den första frestelsen. Så- 
som en märtig vän i den andra (efter Lukas); såsom en gud- 
söginvan: inden tredje: 

I. — våra goda vänner bland människor. En sådan 
farlig vän var Petrus. Petrus var Jesu vän, och vi kunna väl 
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säga en god vän. Han menade uppriktigt med Jesus. Många 
vänskapsprof; han öfvergaf allt och följde Jesus. — — En 
förtrolig vän. En af de tre, som fingo företräde framför de 
andra. Men likväl en farlig vän. Detta visade Petrus vid 
detta tillfälle. Han tog Jesus afsides. Som vän hade han 
något att säga Jesus mellan fyra ögon. Han visade Sig som 
en sträng vän, men välmenande. Och dock en farlig. Jesus 
var människa; hans mänskliga natur drog sig tillbaka för li- 
dandet. Likasom frestaren i öknen, så Petrus här. Petrus 
tog Gud med: »Bevare dig Gud, icke skall detta vederfaras 
dig.> Men under detta vänskapssken låg ormen fördold. 


Petrus; visste det icke. Ormen låg i blommor — välmenin- 
gens. Och dock gick hans råd ut på ingenting mindre än att 
kullslå Guds rådslut. — Så kunna äfven våra goda vänner 


blifva farliga för oss. 

III: Den icke minst farliga vännen är vårt eget hjärta. 
Af naturen ett svagt och illfundigt ting. Vet att framställa 
synden såsom obetydlig, oskyldig, måla den i vackra färger». 

Det anförda må vara nog. Vi rekommendera dessa ut- 
kast varmt till isynnerhet yngre ämbetsbröders studium. Daär- 
vid kan dock en frestelse ligga nära. De innehålla, dessa 
utkast, icke blott behöfliga antydningar till en rätt textbe- 
handling. De äro till en stor del ganska utförliga: (Det till 
påskdagens text utgör ej mindre än sex sidor). Detta kan 
föranleda till afskrifningar med här och hvar inflätade me- 
ningar af egen fatabur. Däraf kan blifva en väf med en 
förträfflig uppränning men med icke motsvarande inslag, att 
nu ej tala om det förkastliga att göra en väl behöflig hjälp 
till .en befordran af lättjan. Prof. Bring har tydligen med 
mycken omsorg, kanske icke utan möda och helt visst under 
innerlig bön utarbetat dessa utkast. Maåtte icke blott de, som 
begagna dem, utan alla, som ha den viktiga och ansvarsfulla 
kallelsen att förkunna evangelium i detta afseende följa hans 
fotspår. De skola därunder tränga allt djupare i evangelii 
hemlighet och samla sig ett allt rikare förråd af dess skatter 
De skola då ock kunna erbjuda sina församlingar en närande 
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och vederkvickande andlig spis till evig välsignelse för dem, 
som hungra efter det lefvande brödet. Och hos dem, eller 
åtminstone hos några af dem, som ej veta af denna hunger, 
skall den kanske väckas. TI alla händelser skall troheten icke 
sakna sin lön. 


Nby. 


SELLMAN, JULIUS, Lyckodrömmar och Verkligheter. Tund, 
CEME KI Gleerupiroo7 O4051d ISS 


Det är en i sitt slag rent af briljant liten bok, som vi här- 
med våga påpeka för K. T:s läsare. Den hör hvarken till den 
uppbygegliga eller teologiska litteraturen och kunde därför 
tyckas sakna fog att blifva omnämnd i en tidskrift som denna. 
Det är nog emellertid icke så. Författaren anger själf bo- 
kens innehåll såsom svar på frågan: »Hvarför är jag icke 
socialist?» Och man måste säga, att svaret är högst tillfreds- 
ställande. 

Socialismen, hur mångskiftande och vag den än är, är 
i hvarje fall en makt i tiden, och en stark makt. Den är icke 
en religion, för så vidt man med religion menar ett samband 
med det andliga och eviga. Men den är ett religionssurrogat, 
som hos tusentals människor intagit religionens plats i hjär- 
tats på eviga lifskrafter tömda helgedom. Där har socialismen 
öfvertagit religionens funktioner och sköter dem, så godt den 
kan — vaken energi fattas åtminstone icke. 

Nu är det ju så, att i hvarje mission, yttre och inre, 
fordras, för att kunna uträtta något, en viss kännedom om 
och förstående af de religiösa föreställningarna hos dem, som 
man vill påverka. Många af vårt lands präster och andra 
arbetare i Guds vingård hafva inom sin verksamhetskrets stora 
skaror af människor, som ur socialismens idéer hämta näringen 
för sina högsta intressen och behof. Det torde icke vara lätt 
att komma till rätta med alla dessa och i deras själslif anbringa 
några kristliga impulser, om man är okunnig om arten och 
styrkan hos den fiende man där möter. 
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Vi hålla före, att Lyckodrömmar och Verklig heter parett 
alldeles förträffligt sätt introducerar den för ämnet intresserade 
i socialismens väsen. Stockholms Dagblad har på senaste 
tid haft en följd grundligt utarbetade, mycket värdefulla ar- 
tiklar om Socialismens uppkomst, utveckling och förvittring; 
dock är Julius Sellmans bok, sans comparaison för öfrigt, lättare 
att tillägna sig och mera praktiskt anlagd för den, som 
icke är nationalekonomisk specialist. 

Man kan säga, att föreliggande lilla bok, sedan den 
framställt Karl Marx såsom den modärna socialismens grund- 
läggare och dogmbildare, uppvisar, så godt det låter sig göra 
på 64 sidor, att Marxismen är sin egen skarpaste vederläggare, 
1 ty att den ekonomiska utvecklingen efter 1860-talet gått i en 
helt annan riktning, än Marx förutsett. Egentligen är enligt 
Julius Sellman socialismen en utdöd kulturföreteelse, så till vida 
att den alldeles tappat fotfästet i verklighetens värld. Men 
det går därför icke an att bagatellisera den. Det är först i 
vår tid, åtminstone hvad Sverige angår, som detta hastigt nog 
petrificerade lärosystem trängt ned till de djupa lederna, där 
dess efterverkningar ännu länge kunna blifva betydelsefulla 
och ödesdigra nog, om de icke bemötas med vishet och kraft. 

Socialismen skulle, menar Sellman, nu mera ej komma 
långt, om den icke slagit under sig fackföreningsrörelsen, 
en rörelse som i och för sig är fullt berättigad såsom tillvara- 
tagare af den kapitallösa arbetsklassens välförstådda intressen 
gent emot kapitalhopandet, men som visst icke enligt sakens 
natur skulle behöfva vara socialistisk. 

Vår författare menar, att socialismens lärare och ledare 
i våra dagar siälfva icke gärna kunna vara okunniga om, att 
hela detta lärosystem är utlefvadt, är en förbrukad vara, men 
att deras privata intressen förbjuda dem att desavuera den 
lifsuppgift de en gång omfattat, och som väl tjänar deras pro- 
fit; de måste m. a. o. »hålla processionen ut». Anmälaren 
har ej tillräcklig personalkännedom för att vare sig bestyrka 
eller jäfva denna dom, men att de stora arbetaremassorna tro 
på socialismen såsom lösensordet för dagen, är åtminstone intet 
bevis mot författarens påstående. FA MK 
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ADELBORG, GUSTAF OTTO, Om det personligt andliga. Stock- 
holm, Wahlström & Widstrand 1907. 181 sid. Kr. 2:50. 


Om den förra boken måste räknas till den profana litte- 
raturen, så hör G. O. Adelborgs bok utan gensägelse till den 
religiösa, om ock förf. själf kanske hellre skulle vilja se den 
hänförd till estetik eller, allra helst, tillintet fack alls. Härom 
kan nu vara onödigt att tvista, visst är, att. såsom redan titeln 
anger, dess innehåll faller inom religionens intressesfär. 

Boken är märkvärdig, i fråga om innehållet i god mening 
märkvärdig, i fråga om formen (språkbehandlingen) rent af 
»konstbesynnerlig». Ståndpunkten är den kristna trons — an- 
tingen nu förf. vill kännas vid detta eller icke — och mycket 
själfständig. Litterär slentrian och allmän opinion hafva ytterst 
låg kurs hos vår förf. T. o. m. de »klassiska» författarnas 
storhet krymper för honom ihop till ett jämförelsevis under- 
ordnadt värde vid sidan af åtskilliga andra, som aldrig »slagit 
igenom» och väl heller aldrig komma att göra det. Annor- 
lunda kan det ej vara, menar han, ty det allmänna omdöme, 
som kanoniserat klassikerna, är ett »världsligt» forum, som så- 
som sådant är inkompetent att förstå det högsta och bästa. 
»Klassiciteten är potenserad medelmåtta.> Inte vågar anmä- 
laren utan vidare göra denna sats till sin, men i hvarje fall 
ligger det i den (såsom i hvarje paradox) något att taga 
vara på. 

»Om det personligt andliga» innehåller studier öfver tre 
nutida skalder, Ola Hansson, Vilh. Ekelund och Ivar Conrad- 
son, och två författare från 1800-talets förra och mellersta 
del, CJ Almqvist och STKierkegaard. Det amallaldessas 
förhållande till det religiösa, som förf. närmast intresserar sig 
för. Nu göra de tre förstnämnda på vanliga människor in- 
tryck af att vara mycket besynnerliga skalder, men vår förf. 
menar väl, att detta omdöme beror på de vanliga människor- 
nas »världslighet». Vi få väl finna oss i den domen och 
kunna icke hjälpa, att vi icke mäkta följa med G. O. Adel- 
borg i hans stilla entusiasm för djupheterna och skönheterna 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 95 


i allt, hvad han från dem citerar — och ännu mindre i det, 
som han zZc£ke citerar. 

Bättre går det, när han kommer till Almqvist och Kier- 
kegaard. Vore Adelborgs bild af Almqvist fullständig, skulle 
den i vår tanke vara både vacker och värdefull, men den är 
nog icke fullständig och allsidig. Äfven Kierkegaardsbilden är 
skisserad, men efter anmälarens uppfattning väsentligen sann 
och därför både väckande och uppbyggande. 

Bokens tendens är på det hela taget god och respekta- 
bel. Då vi här ofvan kallat den själfständig, hafva vi därmed 
icke velat säga detsamma som originell. Sista afdelningen: 
»Om den enda meningen» innehåller en resumé af förf:s lifs- 
åskådning och tro; den är, som sagdt, själfständig och akt- 
ningsbjudande, men innehåller inga egentligen nya uppslag; 
den kan ju vara god för det. 

Språket är det besynnerligaste vi sett på länge: ändlösa 
periodbyggnader, hvilkas riktighet vi verkligen icke gifvit oss 
tid att kontrollera, och kuriösa, stundom stereotypa uttryck, 
som verka löjeväckande på den, som ej läser boken med 
tillräcklig sympati för den allvarliga meningen — ett språk, 
som delvis påminner om prof. Ribbings riksbekanta filosofiska 
Grundlinjer, delvis om sockerbagar Ofvandals själfironiska 
utgjutelser. 

Vi veta icke, om denna språkform är vald för att diskret 
inhölja den allvarliga tendensen och, göra de heliga pärlorna 
oätkomliga för »svinen», eller om den beror på ungdomlig 
ovana att handtera språket. Det senare skulle man kunna 
frestas att tro, då man slår upp den svenska adelskalendern 
och dar pa sid. I inner namnet G. O. Adelborg, student i 
Upsala, född 1883. Det är åtminstone ingen hög ålder för 
en andlig lärare, oafsedt att man i förordet får veta, att en 
del af boken förskrifver sig från »tidigare datum». 

Kort sagdt: vår sympati för bokens tendens är uppriktig, 
men med fara att betraktas som andligt obildade reservera 
vi oss mot den språkliga formen. Jo MG 
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För våra hem. 

Under denna benämning har den i Stockholm sedan 1854 
verkande Stadsmissionen börjat ett hvarje månad utkommande 
litet blad, innehållande korta väckande betraktelser och ma- 
ningsord, ofta anslutande sig till någon belysande episod eller 
företeelse ur lifvet. Meningen är att med dessa genom präster 
och lekmän i hemmen utdelade blad kunna nå dem, som 
sällan eller aldrig besöka någon gudstjänstlokal, och bringa 
dem under en mera stadig kristlig påverkan. Idén är god 
och förtjänar allt understöd. Af de hittills utkomna bladen 
att döma har man bemödat sig att ge dessa blad ett innehåll, 
högeligen ägnadt att väcka både tanke och känsla, både 
förstånd och samvete äfven hos de för kristendomen och sin 
själs djupaste behof mest främmande och likgiltiga. Bladen 
äro nu icke afsedda blott för de stora församlingarna i huf- 
vudstaden. De kunna nog hafva en uppgift också i många 
andra församlingar både i stad och på land. 

Bladen redigeras af pastor Samuel Thysell. Priset är 
I öre stycket, då minst 50 ex. tagas. Vid större rekvisitioner 
beviljas än ytterligare rabatt. Prof tillhandahålles genom 
Stadsmissionens expedition i Stockholm. 


Velg 


Frälsningsvägens grundtyper. 
; (Forts.) 

Till sist vilja vi nu ställa oss inför Paulus, Jesu Kristi 
apostel. Vi måste dock väsentligen begränsa oss till att följa 
honom på hans väg till Kristus och söka förstå den och dess 
betydelse för oss. 

Först då hvad veta vi om hans uppväxttid, hans lif som 
jude och farisé? 

Paulus var född i Tarsus i det mindreasiatiska landskapet 
Cilicien. Denna stad dref handel med timmer; hvaraf pro- 
vinsen öfverflödade, och långhårig getull, hvaraf förfärdigades 
ett slags groft kläde, som användes till olika ändamål, sär- 
skildt tält, en längs medelhafskusten mycket kurant handels- 
vara. Ej ringa betydelse hade den såsom medelpunkt för 
en stor transitohandel genom de s. k. ciliciska portarna, en 
mycket anlitad farled mellan bergen fram till Mindre Asiens 
centrala länder. Särskildt berömd var den för sitt universitet. 
Detta ansågs i vetenskapligt afseende öfverträffa t. o. m. 
Atén och Alexandria. Dessutom ägde Tarsus en fristads 
privilegier, och många af dess invånare ägde romersk med- 
borgarrätt. Sådan var den omgifning, i hvilken Paulus till- 
bragte sina första uppväxtår. 

Då han vid Stefani martyrdöd redan var medlem af det 
höga rådet, så var han vid denna tid (omkring år 34), ehuru 
han då ännu kallades »en ung man», säkerligen minst 30 år. 
Cesar kallades af Dio Cassius ännu vid 40 år en yéos. En- 
ligt den vanliga uppfattningen sönderföll lifvet i tre perioder: 
ungdomstiden till fyrtio år, den mogna åldern från fyrtio till 
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sextio, ålderdomen från sextio. Såsom fängslad i Rom år 
62, kallar sig Paulus »den gamle Paulus». Han var sålunda 
född sannolikt något af de första åren af vår tidräkning. 

Hans föräldrar skulle enligt Hieronymus ha öfverflyttat 
till Tarsus från Giscala, hvars läge dock denne oriktigt för- 
lägger till Judeen i stället för Galileen. Oriktig måste äfven 
hans uppgift vara, att denna öfverflyttning skedde efter Gi- 
scalas förstöring af romarna, hvilket inträffade först år 67. 
Det kan ju dock vara riktigt, att Pauli familj härstammade 
från denna ort i Galileen, (nu El-jisch). Själf omtalar han, att hans 
familj hörde till Benjamins stam (Rom. 11:71; Fill 3: 5): Däraf 
möjligen en anledning till hans namn: Saul, om vi icke däri 
ha att se en antydan om att han var den önskade, den länge 
väntade, såsom det utkorade redskapet Johannes var det för 
Sakarias och Elisabet. Sannolikt erhöll han äfven jemte sitt 
hebreiska namn ett grekiskt: Paulus, såsom sed var bland 
diasporajudarna, ett namn, som han helt naturligt längre fram, 
då han började sin verksamhet i den grekisktalande judiska 
och hedniska folkvärlden, uteslutande använde. 

Hans föräldrar tillhörde fariséernas parti; i Apg. 23: 6 
säger han: »Jag är en farisé, son af fariséers. De ägde ock 
romersk medborgarrätt, en förmån, som sedan gick i arf till 
Paulus. 

Af den grundriktning, som präglade hans hem, kunna vi 
draga den slutsatsen, att den unge Paulus uppfostrades i 
sträng lydnad för fädernas stadgar. Redan i följd häraf 
måste han ha känt sig bortstött af den tarsiska polyteismen 
och den densamma utmärkande osedligheten. Paulus var ett 
stadsbarn. Icke riktigt är det dock att påstå, att han skulle 
sakna blick för naturlifvet. Vi hänvisa blott till den använd- 
ning han senare (1 Kor. 15) gjorde af de olika sädesslagen 
och himlakropparnas skiftande härlighet. Men naturligt är, 
att särskildt stadslifvet skulle öfva inflytande på honom. Det 
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framgår icke blott däraf, att han sedan älskade att vistas i 
städerna, utan äfven däraf, att hans språk är så att säga ge- 
nomträngdt af stadslifvets atmosfär. Från de områden, där 
den mänskliga handlingskraften särskildt uppenbarade sig, och 
där kulturen rest sina minnesmärken, hämtar han oftast sina 
bilder. Så talar han om krigaren i sin vapenrustning (Efes. 
6: 14—17), kämpen vid täflingsspelen (1 Kor. 9: 24—27), den 
segerrike härförarens triumftåg (2 Kor. 2: 14), om tempel- 
Sys (IT INO FR KO Sc ES (3 INT 2 JO) CK 
I allt sådant ha vi säkerligen att se intryck redan från goss- 
åren. 

Tidigt synes Paulus ha blifvit bestämd till rabbin. Fa- 
derns starkt religiösa riktning, moderns fromma ärelystnad 
och gossens framstående anlag synas härvid ha samverkat. 
Då det nu var en judisk grundsats, att studiet af lagen är 
SodtE för Sa vidt det ratföljes afrett handtverk, nekratven 
Paulus lära sig ett yrke, och då det, som i Tarsus låg när- 
mast till hands att lära: tältmakareyrket. Vi känna, hvilken 
betydelse detta sedan fick för hans följande verksamhet, då 
han därigenom sattes i tillfälle att själf förtjäna sitt dagliga bröd. 

Vid omkring tolf år blef den israelitiske gossen en s. k. 
»bar miswä>», en lagens son. Sannolikt var det ej långt där 
efter Paulus sändes till Jerusalem. TI alla händelser kom han 
aitfiticist. 0 LL Apg 22:01 sLisagen hansock:oJjagratr uppfödg 
här i staden», och Apg. 26: 5: »Mitt lif från ungdomen, hvil 
ket jag allt ifrån början har fört bland mitt folk i Jerusalem, 
det känna alla judar». Enligt Apg. 23: 16 hade han där en 
gift syster; det talas ju därstädes om en Pauli systerson. 

Han ställdes under Gamaliels ledning: »Vid Gamaliels 
fötter har jag blifvit undervisad efter strängbeten i fädernas 
läg (Apg 22:43): 

Gamaliel var denna tids mest berömde lärare. Judarna 


kallade honom »lagens prydnad.» Han var ock den förste 
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rabbin med titeln »rabban» (= vår rabbi). Enligt en tradi- 
tion af en son till Gamaliel berättar Talmud, att han hade 
tusen lärjungar; fem hundra studerade lagen och fem hundra 
den grekiska visdomen. Gamaliel var sålunda i visst afse- 
ende frisinnad, i alla händelser icke såsom oftast judarna i 
Palestina fientlig mot den grekiska bildningen. Det råd, han 
enligt Apg. 5: 34 f. gaf i höga rådet, vittnar ock om en viss 
försiktighet. Det är därför icke osannolikt, att Paulus redan 
denna tid, åtminstone i någon mån, kom i beröring med den 
orekiska litteraturen. Såsom stöd för den meningen, att Pau- 
lus ägde kännedom om den, har man särskildt hänvisat till 
tres ställen 1 Nansiskriutet: om KON 15830, List 2KOCKEAD Oo: 
(7:28. De två första af dem: »Dåligt umgänge fördärfvar 
goda seder»; »kreter äro städse lögnare, onda djur, onyttiga 
bukar», af hvilka det förra är ifrån Menander, det andra från 
Epimenides, ha synbarligen karaktär af ordspråk; de kunna 
därför vara hämtade direkt ur folkets mun. Men detta gäller 
icke det sista: »Vi äro ock hans släkte», ett uttalande, som 
återfinnes hos Aratus, Cleantes och Pindarus. Paulus åbero- 
par sig ju därvid på flera sagesmäns utsago: »Såsom ock 
några af edra skalder ha sagt.» — För öfrigt är det väl 
knappt tänkbart, att en så vaken ande som Paulus under 
de sju år — åtminstone öfvervägande delen af denna tid — 
han sedan efter sin omvändelse vistades i Tarsus, där väckelserna 
därtill voro så talrika, icke skulle ha tagit någon kännedom 
om den rika grekiska litteraturen. 

Men vi återvända till Paulus såsom Gamaliels lärjunge. 
Mästarens mera frisinnade ståndpunkt synes åtminstone icke 
omedelbart ha öfvat något djupare inflytande på honom: 
Han blef en nitisk ifrare för lagen och fädernas stadgar. 
»Jag gick», betygar han Gal. 1: 14, »längre i judendomen än 
många samtida af mitt folk och var den starkaste ifrare för 


mina fädernestadgar». Hvad han mottog som teori sökte 
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han genast omsätta i praxis. Hans sträfvan gick ut på att 
genom en fullkomlig laguppfyllelse förvärfva sig rättfärdighet 
och så vinna Guds välbehag. Hvad som dref honom framåt 
var icke blott hans egna personliga förhoppningar att hinna 
målet utan äfven nationens hopp. Det var nämligen en 
allmän tro i Israel, att Messias” ankomst berodde på, om 
de uppfyllde lagen. Somliga höllo till och med före, att om 
en enda människa blott en hel dag hölle den fullkomligt, 
skulle därigenom deras efterlängtade konung kallas till jorden. 

Paulus hade alltså såsom ett klart fattadt mål att på 
lagens väg vinna rättfärdighet och Guds välbehag. Att den 
vägen, trots den mest energiska ansträngning, icke ledde till 
målet, det var den dyrköpta erfarenhet, han icke blott för 
egen del utan ock för mänskligheten skulle vinna. 

Att Gamaliels skola genom sina lifliga, skarpsinniga 
diskussioner om tvistiga frågor och genom sitt starka anli- 
tande af minnet — skriftorden och de visas utsagor lärdes 
utantill — i formellt afseende hade en stor betydelse för 
Paulus, säger sig själft. Hans starka minne, hans skarpa lo- 
gik, hans rika tillgång på idéer, hans originella sätt att tag: 
upp ett ämne trädde här först fram och fingo sin öfning. 

När Paulus: lämnade Gamaliels skola, veta vi icke med 
någon visshet. Men såsom något tämligen säkert mäste 
vi antaga, att han varit borta från Jerusalem och Palestina 
under tiden för Johannes döparens och Jesu offentliga verk- 
samhet. Om Paulus då varit där, är det knappt tänkbart, 
att han icke på något sätt som vän eller fiende indragits i 
dessa rörelser. Det var för öfrigt sed, att de unga rabbi- 
nerna efter slutad kurs spriddes ut öfver landet och i den 
judiska diaspora för att på olika platser börja sin uppgift. 
Vi kunna härvid ock tänka på Jesu ord i Matt. 23: 15: »I 
faren omkring öfver vatten och land för att göra en proselyt.» 


— Hvad angår Pauli yttre lif, var han då ogift och han 
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synes äfven ha förblifvit det. De skäl, som anförts för en 
motsatt uppfattning, bevisa ingenting. — Med afseende på 
den yttre gestalten sade senare hans motståndare: »Den le- 
kamliga närvaron är svag» (2 Kor 10: 10). Bland lykaoni- 
erna i Lystra togs han ock för Merkurius, under det Barna- 
bas fick gälla för Jupiter (Apg. 14: 12). Man har därvid tänkt 
på något slags ögonsjukdom, som vissa tider framträdde 
särskildt svår, eller på något epileptiskt eller krampartadt. 
Visshet är ju omöjligt att vinna härom. För det första an- 
tagandet kunna dock åtskilliga skäl anföras, såsom t. ex. att 
han i regeln icke själf skref sina bref och i det enda egen- 
händiga bref vi ha af honom: galaterbrefvet, han särskildt 
fäster uppmärksamheten på, med huru stora bokstäfver han 
med egen hand skrifvit det (Gal. 6: 11), att han säger om 
galaterna, att de med sådan glädje mottagit hans vittnesbörd, 
att, om det varit möjligt, de skulle rifvit ut sina ögon och 
gifvit dem åt honom (Gal. 4: I5), att sådan sjukdom kännes, 
som om en påle sutte i köttet o. s. v. 

Om vi nu taga de i det föregående berörda omstän- 
digheterna från Pauli barndom och uppväxt i betraktande, 
kunna vi förstå hans utrop: »Gud, som ända från min moders 
lif har afskilt mig» (Gal. 1: 15). 

Om det är sant, att Pauli uppgift var att frigöra evan- 
gelium från judaismens omhölje för att erbjuda det åt hedna- 
världen i dess rena andlighet, så måste han själf ha framgått 
ur judaismens sköte. Blott under denna förutsättning kunde 
han i grund och botten känna lifvet under lagen och af egen 
erfarenhet klart uppvisa denna vägs oförmåga att leda till frid 
och frihet. Paulus växte ock upp i ett af fariseismens åskåd- 
ning prägladt hem och blef själf en farisé. — Men å andra 
sidan måste han äfven vara fri från den nationella motviljan 
mot hednavärlden, hvaraf den palestinensiska judendomen 


var intagen. Han var ock född utom Palestina i Tarsus 
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och blef en lärjunge till den mera frisinnade Gamaliel. — 
Likaledes hade det sin betydelse, att han ägde romersk med- 
borgarrätt och, såsom vi känna, visste att uppskatta dess 
värde. 

Genom dessa omständigheter möttes i hans person på 
visst sätt tidens tre förnämsta områden: den judiska lagisk- 
heten, den grekiska kulturen och den romerska staten. Han 
var redan genom sin födelse anlagd att blifva en lefvande 
beröringspunkt mellan dessa trenne områden. 

Vi öfvergå nu till brytningstiden i Pauli lif. 

Kort efter Jesu död synes Paulus ha återvändt till Jeru- 
salem. Att han genomgått hårda andliga strider, kan svår- 
ligen betviflas, då han tog sin sak på allvar. Säkert var 
GOcCks Fact han ännu icke funnit hvad han sökte. Senare vid 
en blick tillbaka på detta skede af sitt lif kunde han däri 
urskilja tvenne olika vägstycken: 1. då han lefde utan lag 
(Rom. 7:9); han ägde då, såsom han säger om juden, »kun- 
skapens och sanningens form» (Rom. 2: 30), men det etiska 
krafvet, riktadt mot den själfviska begärelsen, hade ej ännu 
gjort sig gällande i hans samvete; 2. då detta kraf: »Du skall 
icke begära» börjat göra sig gällande och synden börjat 
lefva upp (Rom. 7:9 f.). Intet vittnesbörd föreligger dock 
om, att han ännu börjat tvifla på riktigheten af sin religiösa 
askådning eller det, som förkunnades i synagogorna. Vi kunna 
därför lätt tänka oss, att han med förundran och harm hörde 
sina fariseiska vänner tala om att ett parti uppstått, som me- 
nade, att den Jesus, som blifvit korsfäst, var Messias. 

Efter den första stormen hade myndigheterna följt Ga- 
maliels råd. Det blef en tids lugn. Helt naturligt kunde 
det dock icke vara länge. Kristendomen är ju angripande. 
Särskildt omtalas Stefanus, en af de sju diakonerna, en man 
uppfylld af helig ande, den där med särskild kraft vittnade 
om Jesus såsom Kristus och om en förestående befrielse från 
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lagens ok. Den judiska renlärighetens förkämpar reste sig. 
Det utkämpades heta debatter i libertinernas, cyreneernas, 
alexandrinernas samt ciliciernas och asianernas synagogor. 
Särskildt den sistnämnda synes ha varit en stridsplats. Möj- 
ligt är, att Paulus där var anställd som rabbin. Men de 
»förmådde icke stå emot den visdom och den ande, hvarmed 
Stefanus talade» (Apg. 6: 10). De besegrade eggade då myn- 
digheterna till våld. Vi känna hvad som följde. Stefanus 
drogs inför rådet. Hans vittnesbörd uppväckte våldsam för- 
bittring. Så fick han bekänna intill blods. Att Paulus vid 
denna rättegång mot Stefanus spelat någon roll, framgår 
otvetydigt däraf, att vittnena, innan de stenade Stefanus, 
lade af sina kläder vid hans fötter (Apg. 7: 58). Han hade 
sålunda hört icke blott Stefani vittnesbörd inför rådet: »Se 
jag ser himmelen öppen och människosonen stå på Guds 
högra sida», utan äfven hans bön för sina mördare före 
sitt afsomnande: »Herre, tillräkna dem icke denna synd>. 
Men att allt detta icke gjorde något djupare intryck på 
honom, så att han rubbats i sin öfvertygelse om hvad som 
var rätt, framgår otvetydigt af hans följande handlingssätt. 
För honom framstod klart kristendomens syfte att omstörta 
allt hvad han ansåg heligt och upprifva den enda väg: lagens, 
som enligt hans mening ledde till frälsning. Tron på en 
korsfäst Messias, det var för honom en hädelse för Israels 
hopp. Här skulle ju kunna vara ett tillfälle att godtgöra 
bristerna i det flydda lifvet. 

Så jagades han framåt. Han »förödde församlingen, 
gick omkring i husen och släpade ut både män och kvinnor 
och lät sätta dem i fängelse» (Apg. 8: 3). Somliga tvingade 
han till och med att häda Jesus, såsom han själf enligt Apg. 
26: 11 erkänner. Församlingen blef nu skingrad, men Paulus 
var ännu icke nöjd. Han andades allt fort hot och mord 


mot Herrens lärjungar (Apg. 9: 1). I detta sinne begärde 
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och erhöll han af öfversteprästen en skrifvelse till synago- 
gorna i Damaskus, för att, om han där funne några, som 
tillhörde den vägen, han skulle föra dem bundna till Jerusa- 
lem (APS 9: 2). 

De nyss anförda orden: »Han andades hot och mord 
mot» Herrens lärjungar» vittna om att han i sitt förföljelsera- 
seri ännu icke erfarit några djupare betänkligheter vid sitt 
förehafvande. 

Vägen till Damaskus från Jerusalem är omkring 26 sven- 
ska mil. Med den hastighet man då reste plägade den taga 
sex dagar. Då en betydlig del gick genom en öken, så var 
det intet, som drog Pauli uppmärksamhet utåt. Hvilka tan- 
kar rörde sig väl inom honom? Herrens ord: »Dig är svårt 
att spjärna mot udden» (Apg. 26: 14) gifver en antydan 
därom. Den här använda bilden är hämtad från österländsk 
sed. Där plägar oxdrifvaren med en lång skarpskodd staf 
drifva på djuret. Spjärnar det mot, skadar det sig. Den 
udd Paulus kände var det varnande, anklagande samvetet, 
som började göra sig hördt. Då han nu icke var upptagen 
utåt, ligger det nära till hands att antaga, att de omedelbara 
intryck, som en Stefani bekännelse i ord, lif och död samt 
öfriga lärjungars förhållande under förföljelserna icke kunnat 
undgå att göra på honom, trädde lefvande fram. Han måste 
fråga sig, hvarifrån den frid, han såg dem äga, ledde sitt 
ursprung. Han måste tänka på hvad de idkeligen framhöllo, 
att Messias måste lida, som han ock själf hört Stefanus be- 
visa ur Skriften. Men han gör våld på sig. Han söker slå från 
sig dessa tankar: han spjärnar mot udden. Och då han nu 
ser Damaskus på afstånd, upptändes han på nytt af ifver. 
Det framgår däraf, att han icke, såsom resande i Österlandet 


i allmänhet pläga göra, rastade med sitt folk, medan mid- 


[5] 


dagssolen brände het (Apg. 22: 6; 26; 13). Han skyndade 


äfven då otåligt framåt. 
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Då var det plötsligen han upplefde den uppenbarelse, som 
omtalas af Lukas i Apg. 9 och af Paulus själf Apg. 22 och 26. 

Man har gjort mycket af de olikheter, som förekomma 
i dessa framställningar, i syfte att rubba deras trovärdighet, 
men utan grund. Då det Apg. 9: 7 säges om följeslagarne, 
att »de sågo ingen», men Apg. 22: 9, att »de sågo ljuset», 
behöfver ju däri icke alls ligga någon motsägelse. De kunde 
ju mycket väl, såsom Apg. 26:13 säger, »kringstrålas af 
ljuset» utan att se själfva ljusgestalten. — Då det Apg. 9: 7 
säges om följeslagarne, att de »hörde rösten», men Apg. 22:9, 
att de »icke hörde dens röst som talade», innebär icke heller 
det någon motsägelse. På förra stället heter det äzobovtes vev 
TIS pövfs, på det senare betecknande thy 32 owynhyv odx fxov- 
gav tToD AÅarodytos mor; acc. obj. angifver nämligen det för- 
nuftiga uppfattandet. De kunde således på samma gång 
sägas både höra rösten, ljudet, och dock icke uppfatta dess 
innehåll. Hvad de olika berättelserna synbarligen vilja fram- 
hålla, är, att själfva uppenbarelsen både i fråga om synsinnet 
och hörselsinnet var tydligt fattad blott af Paulus själf. — En 
annan olikhet är, att enligt Apg. 26: 16 Paulus lägger kal- 
lelsen till apostel i Herrens mun i sammanhang med uppen- 
barelsen; enligt Apg. 9: 22 är det däremot tre dagar därefter, 
som Herren genom Ananias uttalat kallelsen. I Apg. 26 är 
framställningen synbarligen sammandragen, och därmed är 
tillräcklig förklaring gifven. 

Denna uppenbarelse kan omöjligen fattas eller förklaras 
som en vision i analogi med 2 Kor. 12: 1. Paulus skiljer den 
ock bestämdt från dylika visioner, om hvilka han för öfrigt 
icke gärna vill tala. Däremot likställer han den uttryckligen 
1 Kor. 15: 8 med den uppståndnes uppenbarelser för de 
första lärjungarna. Så frågar han ock I Kor. 9: 1: »Är jag 
icke en apostel? Har jag icke sett Jesus Kristus, vår Herre?» 
Och för lärjungarna i det tillstånd, de befunno sig efter Jesu 
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död, funnos inga förutsättningar alls för dylika visioner. Endast 
uppståndelsens massiva faktum kan förklara deras förvandling 
från försagda, misströstande lärjungar till frimodiga trosvittnen. 
Det var alltså den förhärligade Herren personligen, som vid 
Damaskus mötte Paulus. Det var icke genom sin egen in- 
billning, förmedlad genom föreliggande omständigheter, icke 
heller genom en blott andlig inverkan af Jesu ande på Pauli, 
det var från Jesus själf såsom den förhärligade, som den 
rösten trängde till honom: »Jag är Jesus, som du förföljer» 
(Apg. 9: 5). 

Paulus uppstår blind och måste låta sig ledas in i Da- 
maskus. Genom den utvärtes blindheten togs han afsides. 
Han var ock så helt upptagen af inre kamp för att komma till 
klarhet öfver de nya sanningar, som trängde sig in på honom, 
att han under tre dagar hvarken åt eller drack. 

Hvad erfor Paulus under dessa tre dagars inre kamp? 
Den fick sin afslutning därmed, att han lät sig döpa i Jesu 
Kristi namn (Apg. 9: 18). Från det Paulus talar om dopet 
kunna vi därför draga slutsatser med hänsyn till de erfaren- 
heter, som ligga närmast där bakom. I Rom. 6 talar han i 
omedelbart sammanhang med dopet om en död och en upp- 
ståndelse. Den gamla människan, det själfviska lifvet, blef 
då invigdt till död och undergång. Ett nytt lif fick då rätt 
och makt att genomtränga hela hans personlighet; ty i dopet 
blef han satt i en lefvande förbindelse med den korsfäste och 
uppståndne Herren. 

Hvad framgår nu däraf med hänsyn till hans erfarenheter 
under tredagarskampen? 

Det är det första: täckelset föll från hans hjärteögon 
med hänsyn till hans eget och därmed människosläktets na- 
turliga tillstånd, sådant det blifvit genom den förste Adam. 2 
ena sidan lärde han, såsom han redan börjat, känna, att det 


var ett tillstånd under syndens, själfviskhetens makt, som äfven 
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den mest energiska ansträngning icke förmådde bryta. Hvarje 
ärlig kamp — och en sådan kämpade då Paulus — måste sluta 
med detta: »Jag arma människa, hvem skall frälsa mig från 
denna dödens kropp?» (Rom. 7: 24). I erfarenhet af detta 
träldomstillstånd var det behofvet af verklig frihet, som hos 
honom blef fullt aktuellt. 

I detta så erfarna träldomstillstånd kände han sig å andra 
sidan under Guds dom: han och med honom hela världen 
står brottslig för Gud (Rom. 3: 19). I erfarenhet däraf var 
det försoningsbehofvet blef fullt aktuellt. 

Men det var icke blott med hänsyn till hans och världens 
naturliga tillstånd, som täckelset föll. Det föll ock med hänsyn 
till Kristus och hans gärning. Först och främst gällde det 
Kristi korsgestalt, och däri låg det afgörande med hänsyn 
till det, som för honom var förargelsen. Lagens dom, d: v. s. 
Guds dom, som han kände bränna i sitt samvete, ser han i 
Kristi död häfd.: Han, Kristus, »har friköpt oss från lagens 
förbannelse, då han vardt en förbannelse för oss» (Gal. 3: 13). 
»Han har stiftat frid genom blodet på sitt kors» (Efes. 2. 
14—17). »Så hafva vi återlösningen genom hans blod, syn- 
dernas förlåtelse» (Efes. 1: 7). 

Men på samma gång Paulus så under sin kamp börjat 
bedjande blicka upp till Jesus såsom den korsfäste, som för- 
sonat hans synd, så blickar han bedjande upp till den lefvande, 
som redan mött honom på vägen. Han har lifvet, det lif 
Paulus kände sig sakna eller — för att använda ett uttryck 
han sedan gör bruk af — i honom ser han »en Guds rätt- 
färdighet», en rättfärdighet, som leder sitt ursprung från Gud, 
ett nytt rättfärdighetens tillstånd, det lagen kräfver och pro- 
feterna  stalltikutsikt) (Rom. 3: 20): Och säsomiden som 
genom sin uppståndelse helt genomträngts af lifvet, är han 
mäktig att göra lefvande, gifva verklig frihet. 


Så börjar Kristus, den korsfäste och uppståndne, träda 


FRÄLSNINGSVÄGENS GRUNDTYPER 109 


fram för honom såsom den, som kan besvara de frågor, med 
hvilka Paulus brottades i sitt inre, frågorna om försoning och 
frigörelse. Till honom är det, han nu bedjande sträcker sina 
händer. »Se, han beder» säger Herren till Ananias (Apg. 9: 11). 
Hans bön vittnar om att han under sin inre brottningskamp 
kommit därhän, att han förstått å ena sidan, att han intet 
kan göra till sin synds försoning eller till sin frigörelse, å 
andra sidan att det för honom nu blott gällde att af den gif- 
vande Herren i tro mottaga försoningens frid och frigörelsens 
kraftlif. 

Det var den erfarenhet, Paulus nu gjorde och beseglade 
genom dopet. 

Ut ur sin erfarenhet är det han sedan träder fram inför 
judar och hedningar och bjuder försoning, frid och lif i den 
korsfästes och uppståndnes namn. Kristus såsom korsfäst och 
uppstånden, det är ock det väsentliga innehållet i hans evan- 
gelium (1 Kor. 15: 1—3). Och därom vittnar han med den 
frimodighet, som erfarenheten skänker, att han mottagit det 
»genom uppenbarelse af Jesus Kristus» (Gal. 1: 12). Men den 
radikala nutidsteologien, den påstår: Du tager miste, Paulus; 
det du förkunnar, det har du icke från Kristus; din pre- 
dikan om korset »weisst auf Elemente hin, die ganz anderer, 
gnostischer, mystischer, mytologischer Art sind» (A. Mever: 
Wer hat das Christenthum begrändet s. 19). Att närmare 
ingå på att uppvisa orimligheten af sådant tal, skulle föra oss 
för långt. Wrede, en af märkesmännen (nu afliden) inom 
den radikala nutidsteologien, har själf, utan att han nog re- 
flekterat däröfver, blottat den djupast liggande orsaken till 
detta energiska arbete att få bort Kristus såsom korsfäst och 
uppstånden ur evangeliet i den mening apostlarna fattade det. 
I ett i år (1907) utkommet posthumt arbete karaktäriserar 
han Pauli omvändelse såsom blott hörande till »öfvertygelsens 


område», icke såsom en verklig omvändelse från ett lif i synd; 
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ty hans lifs egentliga skuld bestod blott i ett misskännande af 
Jesus, hvilket varit bestämmande för hans handlingssätt. Äfven 
såsom omvänd förblir han väsentligen »densamme som förut», 
ehuru Wrede ock efter det vanliga Ritschlska schemat kan 
tala om en befrielse, som han erfarit gentemot världen. Att 
Pauli omvändelse består i en verklig omskapelse, ett uttagande 
ur syndens skuld och makt, därom har dock Paulus vittnat 
så klart, att man icke kan annat än förundra sig öfver slikt 
tal. Det är dock förklarligt, ty det är den radikala nutids- 
teologiens kardinalfel, att den i själfva verket icke vet hvad 
synd är, icke känner syndens allvar, framför allt icke dess 
skuld. Men den kände Paulus, både dess skuld och makt. 
Och därför blef ock Kristus såsom korsfäst, fridsstiftaren, och 
såsom uppstånden, lifgifvaren, A och O i hans evangelium. 
Guds nåd i den korsfäste och uppståndne blef ock ju mer 
den bärande kraften i hans personlighet. Denna nåd är det, 
som allt allsidigare utgestaltar det nya förhållande, i hvilket 
han kommit att stå till Gud, i det den fostrar honom att lefva 
»gudfruktigt>», i barnslig, helig fruktan inför honom. Samma nåd 
är det, som allt allsidigare utgestaltar det nya förhållande, i 
hvilket han kommit att stå till sina medmänniskor: försam- 
lingens medlemmar, judar och hedningar, i det den fostrar 
honom att lefva »rättfärdigt,» gfvande sig ut för dem i osjälf- 
visk kärlek; Kristi lefvande andelag är så i honom. Samma 
nåd är det, som ju mer och mer bringar ordning och harmoni 
i hans personlighet, i det den lär honom att lefva »tuktigt», då 
den utgestaltar den enligt Kristi bild. Samma nåd är det, 
som fördjupar i honom längtan efter målets vinnande, både 
det personliga, församlingens och skapelsens, under bidan efter 
den store Gudens och vår Frälsare Jesu Kristi härliga uppen- 
barelse (Tit. 2: 11—14). 

Blicka vi så tillbaka på Pauli utveckling, kunna vi däri 


urskilja tre olika skeden: 
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I. utan lag, då han, ehuru ägande teoretisk insikt i lagen, 
icke än berörts af dess djupaste kraf; 

2. under lag. då han under krafvet blef medveten både om 
sin skuld och sin träldom och sitt behof af försoning och frigö- 
relse i sanningen; 

3. Z lag, då genom erfarenhet af försoningens frid i kraft af 
Jesu blod Kristus den uppståndne lefde i honom och ande- 
lagen i Kristus var som en lefvande lag ristad i hans hjärta. 

I Pauli utveckling gå alltså icke, såsom hos Jakob och 
Petrus, kraf och nåd parallellt utan krafvet utför först sitt verk, 
och sedan det skett, ansluter sig därtill nåden, fridgifvande 
och nyskapande. 

I denna sin utveckling står Paulus såsom förebild först 
för de flesta hedningar, som tränga fram till lefvande tro på 
Kristus, och vidare för den lagiske juden, men ock för sådana, 
som visserligen bära det kristna namnet, men tidigt kommit 
bort från förbundet och växt upp utan evangeliskt inflytande. 

Och nu: har Paulus något att säga oss? Det synes mig, 
att särskildt vi hade behof af honom, för att den andliga 
atmosfär af kvalm och oafgjordhet, som vår tid älskar att 
dväljas uti, måtte vika för skarp och hälsobringande luft. 

ÅA. Kolmodin. 
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Den pastorala förpliktelsen till vår kyrkas 
bekännelseskrifter. 


Hår 


(Forts.) 

Hvarför är en sådan förpliktelse till vår kyrkas bekännelse- 
skrifter, som den beskrifna, ännu eller framför allt nu behöftig : 

Den är — såsom af det redan anförda torde ha fram- 
gått — behöflig först och främst för prästens egen. skull. 
Och fråga vi nu närmare, af hvilka anledningar eller i hvilka 
afseenden den för honom är behöflig, så kunna vi kortligen 
sammanfatta svaret på följande sätt. Den har att gifva honom 
den reglerande vägledning såväl som det tillbörliga stöd och 
lugn, den frimodighet och säkerhet, han är i behof af såsom 
en evangelii predikare, en Guds ords och Kristi såväl som 
hans församlings tjänare. 

Som bekant, har man visserligen, just för att komma 
ifrån en del svårigheter, som onekligen äro förknippade med 
symbolförpliktelsen, mer än en gång hållit före, att det vore 
tillräckligt och det enda riktiga att förplikta ordets tjänare 
allenast till den Heliga skrift, då den ju i hvarje fall är den 
enda källan och den både högsta och sista normen, hvar- 
efter både samvete och evangeliiförkunnelse ha att rätta sig. 
För en sådan uppfattning har man ock, och det icke utan 
allt skäl, funnit ett skenbart, ganska plausibelt stöd i ingressen 
till själfva konkordieformeln, det enda ställe i våra bekännelse- 
skrifter, där denna sak beröres, 

Det heter där, som bekant: »Vi tro, lära och bekänna, 
att den enda regel och rättesnöre, efter hvilken alla läror och 
lärare skola dömas och bedömas, är allenast de profetiska 
och apostoliska skrifterna i det gamla och nya testamentet, 


såsom skrifvet står: Ditt ord är mina fötters lykta och ett 
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ljus på mina vägar (Ps. 119). Och aposteln Paulus säger: 
Om också en ängel komme från himmelen, och predikade 
annorlunda, skulle han vara förbannad (Gal. 1:8). Men andra 
skrifter af gamla och nya lärare, hvad namn de än hafva, skola 
icke likställas med den Heliga skrift utan alla med hvarandra 
underkastas den och icke annorlunda eller mer få gälla än 
såsom vittnen om, i hvilken gestalt och på hvilka ställen 
denna profeternas och apostlarnas lära blifvit bevarad... 

På det sättet behålles en klar åtskillnad emellan Guds 
ord i gamla och nya testamentet och alla andra skrifter, och 
den Heliga skrift allena erkännes för den enda domare, regel 
och rättesnöre, efter hvilken såsom efter en probersten alla 
läror böra pröfvas och dömas, om de äro goda eller onda, 
sanna eller falska. Men de öfrigas symboler och andra 
ofvan anförda skrifter äro icke domare (hafva icke 
domarens auktoritet), ty denna myndighet tillkommer allenast 
den Heliga skrift, utan de bära allenast vittnesbörd för vår religion, 
utveckla den och visa, huru den Heliga skrift i omtvistade punkter 
på olika tider blifvit förstådd och utvecklad af de lärare, som 
då lefvat, såsom också med hvilka skäl de mot den Heliga 
skrift stridande lärorna blifvit förkastade och fördömda.» 

Vid närmare Ööfvervägande visar det sig dock hvarken 
som tillräckligt eller ens lämpligt utan kunna blifva högst farligt 
miecdien sadan Plott S- kk. Dibliskötfonmmiktelset Dett aren 
längesedan gjord erfarenhet, att samtliga både sekter och 
större kyrkosamfund alla åberopa sig på den Heliga skrift och 
anföra mer eller mindre hållbara skriftbevis for hvar sina, 
sinsemellan så olika och hvarandra ofta rakt motsatta läro- 
åskådningar. Och det kan icke bestridas ligga en djup sanning i 
det bekanta distikon, som en gammal författare, Samuel Werenfels, 
skrifvit om den Heliga skrift i detta afseende och hvartill sär- 
skildt Achelis i den förut nämnda artikeln (sid. 68) hänvisar: 


»Hic liber est, in quo querit sua dogmata quisque, 
Invenit et pariter dogmata quisque sua.» 


Kyrklig tidskrift 1908. Häft. 2. 


IE OLOF HOLMSTRÖM 


I och därmed att prästen endast förpliktades till den 
Heliga skrift, blefve det sålunda så godt som helt öfverlåtet 
åt den enskilde prästen att lära, såsom han för sin del, med sitt 
»bästa», mer eller mindre bibliskt normerade förstånd uppfattat 
Skriften. Och därom gällde eller kunde snart komma att 
gälia hvad både Schultz och Achelis därom säga. Äfven den 
flackaste rationalism kan kalla sig skriftenlig i den mening, 
att hvad man föredrager äfven i Skriften kan uppvisas. Och 
då vi i vår lutherska kyrka icke ha hvarken någon auktoritativ 
bibelöfversättning eller någon auktoritativ sSkriftutläggning, 
som. kunde tjänstgöra såsom osviklig norm eller förbindande 
rättesnöre för den enskildes skrifttolkning och utläggning, skulle 
ju faktiskt allt blifva beroende af den enskildes eget bepröf- 
vande eller individuella godtycke. 

Och ville man så, för att undgå det kaotiska virrvarr och 
den fara för hejdlös subjektivism, som därmed skulle följa, 
söka binda vid den Heliga skrifts bokstaf och utan vidare 
göra den till domare öfver tron och förkunnelsen, så skulle 
prästen såväl som församlingen blottställas för en annan, icke 
mindre hotande fara. Det vore, såsom Schultz (sid. 64) ut- 
trycker det, en »ännu värre träldom än den strängaste för 
pliktelse till konkordieboken>». Det blefve en samvetsträldom 
under bokstafven, om hvilken det gällde, att »bokstafven dödar», 
»men Anden gör lefvande»>. | 

Gent emot såväl den ena som den andra af dessa faror 
är nu förpliktelsen till de kyrkliga bekännelseskrifterna ägnad 
att skänka prästen en välbehöflig vägledning och hjälp, då 
det för honom gäller att sätta sig in i Skriften och bereda 
sig till den evangeliska förkunnelsen. De lutherska bekän- 
nelseskrifterna äro. de af den evangeliska kyrkan framlagda 
och såsom sådana auktoriserade samt säkert vägledande vittnes- 
börden för, huru denna kyrka fattat och fortfarande vill hafva 
det i Skriften oss gifna Gudsordet fattadt.. De äro — skulle 
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man kunna säga — de välbehöfliga lanterninorna och varnings- 
signalerna, som till att börja med varsko prästen för att stöta 
på något af de farliga klippref eller göra sig skyldig till 
någon af de mångahanda villfarelser, som där fördömas och 
så tydligt varnas för. 

De äro — för att använda den gamla beteckningen — 
de »norm& normate» eller af Guds ord själf normerade rätte- 
snören eller gränslinier, inom hvilka han vid sin skrifttolk- 
ning och evangeliiförkunnelse eller läroutveckling har att 
hålla sig och efter hvilka han har att rätta sig. Och så länge 
han rör sig inom de af dem utstakade gränserna, kan han 
sålunda alltid vara lugn för de många oberäkneliga faror, han 
eljes när som helst, såväl åt den högra sidan som åt den 
vänstra, lätt nog skulle kunna råka ut för. 

Och sedermera är det äfven med deras tillhjälp han har 
att under Andens ledning tränga ned i skriftordets djupa schakt 
och därur framdraga det äkta trosguld, den genuint evange- 
liska frälsningsmakt och frigörande sanningskraft, som först 
med Luther bröt fram i den lutherska reformationen och som 
ännu är den enda, hvilken fullt förmår uppbygga en evange- 
lisk-luthersk församling på hennes allra heligaste tro. De äro 
i detta afseende ett oumbärligt hjälpmedel. 

Men det är äfven gent emot det egna hjärtats opålitlighet 
och i anledning af äfven det mest vakna samvetes föränder- 
lighet och större eller mindre lättleddhet eller mottaglighet 
för intryck utifrån, som förpliktelsen till bekännelseskrifterna 
är behöflig. Icke minst då, när prästen kommer i närmare 
beröring med nutidens så högst mångskiftande teologiska 
forskning, där ofta den, som kastar öfver bord eller bort- 
»destillerar» de mest grundläggande frälsningsfakta och väsent- 
liga trossanningar, påstår sig vara mest evangelisk och ur 
Guds ord såväl som Luthers stora »reformationstankar» draga 


ut det rikaste evangelium eller däraf göra den fullaste evan- 
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geliska tillämpning, icke minst då eller just nu i våra dagar är 

det stor fara för att särskildt den unge och ännu obepröfvade 
skall ryckas med och komma bort ifrån den sant evangeliska 
trosståndpunkten. Sanningen, den historiska såväl som den 
högre evangeliska sanningen, skall man ju gifva rätt. Den 
skall man äfven i sin förkunnelse följa och framlägga men 
icke undanhålla eller undertrycka. Sanningen, den evangeliska 
sanningen, är ju dessutom det enda frigörande, heter det och 
det med rätta. 

I samma mån som en präst älskar sanningen och är 
angelägen om att icke räknas till de »efterblifna» utan gärna 
vill, som det heter, »följa med sin tid» eller gå i spetsen för 
dem, som söka efter sanningen och föra sanningens talan, eller 
1 mån som han blott har ett för det nya särskildt känsligt 
och mottagligt sinne, kan han lätt föras till att så småningom 
och utan att han kanske själf riktigt märker det ändra icke 
blott uppfattning i en eller annan underordnad punkt utan 
äfven ståndpunkt och samvetsöfvertygelse. Då är det af stor 
vikt och kan det blifva högeligen behöfligt, att han erinrar 
sig sin förpliktelse till vår kyrkas bekännelseskrifter. 

Den förpliktelsen kan då blifva honom ett det kraftigaste 
och kanske enda verksamma stöd, som förmår hålla honom 
uppe i den allvarliga troskamp, som då måste genomkämpas. 
Eller också kan den blifva, ifall det gått ännu längre, liksom 
den båtshake eller det räddningsankar, med hvars tillhjälp 
han räddas och ryckes upp igen, ifall han redan skulle ha 
förts ned i de djupare, farligare strömhvirflarna, där han icke 
mer kände någon fast botten under fötterna eller mer på egen 
hand kunde kämpa någon troskamp utan drefves räddningslöst 
allt längre och längre bort. 

Det är då icke blott gent emot den egna vankelmodig- 
heten och ombytligheten eller i de svårare trosanfäktningarna, 
som förpliktelsen kan blifva ett sådant kraftigt stöd och hand- 
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tag eller skyddsvapen utan äfven, och det icke mindre, gent 
emot de starka påtryckningar och anfall, som komma utifrån, 
från hans närmaste omgifning eller från den »moderna» tidsandan 
och dess många kraftiga förkämpar, från de många »stolta andar» 
som, för att tala med psalmsångaren, »snabba efter tidens sed 
att föra nytt på banen an, förfalska så Guds lära sann». 

Den blifver det därigenom, att den binder vid bekännelsen 
eller kraftigare än något annat erinrar om, att prästen i följd 
af sitt ämbete såsom evangelii predikare och i kraft af den 
själfmant fasthållna bundenheten vid den lutherska kyrkans 
bekännelseskrifter, icke är satt till att gå i spetsen eller att 
på eget bevåg upptaga och lösa de många nya sannings- 
problem, som kunna föreligga vår tids kristenhet till lösning, utan 
till att vara en Guds och Kristi församlings tjänare, en Herrens 
trogne förvaltare, som visserligen af hans rika förrådskammare 
har att taga fram både nytt och gammalt men endast sådant, 
som hans husfolk behöfver för sitt andliga lif, sin tros förkofran 
och tillväxt. Den minner honom, denna förpliktelse, om att, 
hur stor betydelse det än har för den enskilde att skrida 
allt längre i sanningens tillägnelse, så är det likväl icke åt 
någon enskild vare sig lärjunge eller lärare, utan åt försam- 
lingen och kyrkan såsom sådan, som löftet om sanningens 
Ande gifvits, hvilken skall leda henne till hela sanningen, och 
att det därför endast är i förbindelse med församlingen, som 
de nya och stora uppgifterna kunna lösas. 

Klart är nu, att kraften af denna förpliktelse eller den 
hjälp, den i negativt och positivt afseende i verkligheten förmår 
skänka, i väsentlig mån beror af den etiskt-religiösa karaktär, 
den i hvarje särskildt fall har, eller af den ordinands personliga 
beskaffenhet, som aflägger den. Det är förpliktelsens innehåll 
och medvetandet om, ingåendet på eller det frivilliga åta- 
gandet af detsamma, som härvidlag är det afgörande. Men 


att äfven formuleringen af förpliktelsen icke är utan sin stora, 


118 OLOF HOLMSTRÖM 


mycket djupt ingripande och vidtomfattande betydelse, det 
visade sig tydligen vid 1903 års kyrkomöte i den skarpa och 
högeligen intressanta diskussion, där om denna fråga fördes, 
af den vikt, det å de båda motsatta sidorna lades på den i 
motionen föreslagna och den försvarade gamla formuleringen. 

Då den förutvarande prästeden i vårt ordinationsritual 
utbyttes mot det nuvarande ordinationslöftet med sin ännu 
sällande afslutning: »Allt detta lofvar jag inför den allvetande 
Guden och med den stora räkenskapsdagen för ögonen att 
redligt och samvetsgrant, med Guds nåd och hjälp efter- 
komma,» så måste det erkännas, att den religiöst-sedliga 
karaktären af denna förpliktelse fått ett mycket tillfredsstäl- 
lånde uttryck. I sak är det ingen skillnad emellan ed och 
ett inför Gud högtidligen afgifvet löfte, allra minst då det är 
så formuleradt och aflägges vid ett sådant tillfälle som vid 
ordinationen, i icke blott ordinators och assistenters utan hela 
den gudstjänstfirande församlingens närvaro. Löftet förbinder 
lika fast och förpliktar till lika mycket som eden såsom sådan. 
Det har endast fått en mer evangelisk karaktär. Det uttrycker 
vida bestämdare än den gamla edsformeln, att det endast är 
genom Guds nåd och hjälp, som ordinanden åtager sig och 
tilltror sig att redligt och samvetsgrant hålla hvad i ordinations- 
frågorna framhållits. 

Af de föregående fråge- och löftespunkterna men i all 
synnerhet den tredje såväl som af hela denna ordinationsför- 
pliktelses natur framgår emellertid — såsom förut ådagalagts — 
att ordinationslöftet äfven har en rättsligt förbindande karaktär. 
Och för den, som ännu icke fått blicken öppen för eller till- 
räckligt fastbundits vid eller icke mer är nog mottaglig för 
och aktgifvande på den religiöst-sedliga sidan af förpliktelsen, 
kan det hafva sin betydelse, att äfven denna rättsliga sida af 
förpliktelsen med därtill hörande rättspåföljd framhålles och 


kommer till något mer eller mindre påtagligt och ofrånkomligt 
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uttryck. Det kan, äfven det, blifva en mången gång välbe- 
höflig hjälp och gifva den i detta afseende svage och vacklande 
ett ingalunda kraftlöst stöd. Det har man därför ock på sina 
håll i olika form gifvit uttryck åt genom särskildt utfärdade 
prästbref eller skriftliga ordinationsförpliktelser eller s.k. reverser. 

Ett par högst märkliga exempel på sådan rättslig bundenhet 
med påtaglig, omedelbart effektiv påföljd föreligger i två 
nyligen funna skriftliga ordinationsförpliktelser ifrån Göttingen 
redan så tidigt som 1540, hvarom utförligt meddelande lämnas 
i »Neue Beiträge zur Geschichte der Symbolverpflichtung im 
Gebiete der lutherischen Reformation» (i Neue kirchliche Zeit- 
schrift 1897, sid. 812). De innehålla båda två ingenting mindre 
än edligt löfte om själfafsättning för det fall, att ordinanden 
icke skulle efterkomma förpliktelsen. I den ena är detta löfte 
formuleradt så skarpt, att redan afvikelsen från en enda artikel 
i den Augsburgiska bekännelsen skulle draga med sig själf- 
afsättning, under det att i den andra betingelsen för själfaf- 
sättning erhållit en allmännare formulering. 

Det förstnämnda har följande lydelse: »Om jag befinnes 
annorlunda, så att jag i en artikel mot sådan konfession och 
apologi lärde och bekände eller öfverbevisades, att jag då 
med denna handskrift vill själf hafva fördömt mig och afsatt 
mig från sädant gudomligt ministerium. Det svär jag, så sant 
mig Gud hjälpe.» Det andra lydde i denna punkt sålunda: 
»Men om jag skulle befinnas annorlunda och icke efterkomma 
hvad förut berörts, så vill jag med den handlingen själf hafva 
afsatt mig från sådant ämbete. Det svär jag, så sant mig 
Gud hjälpe». 

Såsom vi sedermera komma att se, kunde det äfven för 
vår tid ha sin betydelse, att något sådant uttryck gåfves åt 
den rättsliga påföljd, som ett eventuellt brytande af för- 
pliktelsen medför. Men äfven när det icke uttryckligen an- 


gifvits i formuleringen, ligger det ju i sakens natur, att för 
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hvarje rättänkande människa och än mer för hvarje vaket 
samvete och religiöst-etisk personlighet kan ett medvetet 
brytande af förpliktelsen icke tänkas blifva utan menlig påföljd, 
i rättsligt afseende lika litet som i etiskt-religiöst, äfven om 
effektuerandet af densamma eller den rättsliga proceduren 
måste gestalta sig olika, allt efter som förpliktelsen eller i 
öfrigt gällande rättsbestämmelser formulerats. 

Det är emellertid icke blott för prästen själf en sådan 
förpliktelse till bekännelseskrifterna är behöflig utan äfven, och 
det om möjligt i ännu högre grad, för den församling, han 
har att tjänstgöra it. 

För församlingen är en sådan symbolförpliktelse af dess 
ämbetsbärare icke blott såsom för dessa gagnelig och behöflig 
utan ingenting mindre än oundgängligen nödvändig. Ila, den 
måste för församlingen såsom en evangeliskt-luthersk församling 
1 våra dagar sägas vara ett existensvillkor rent af. Det är 
något. som erkännes och kraftigt betonas äfven af mera s. k. 
liberala teologiska författare. 

Jag vill blott här hänvisa till hvad Kawerau därom säger 
i förut citerade broschyr (sid. 9—10): »I våra landskyrkliga 
förhållanden skulle upphäfvandet af bekännelseinstansen an- 
tingen föra till ett kaos eller sannolikare till ett myndighets- 
eller generalsynodsregemente i lärosaker, hvarvid den för 
tillfället härskande riktningen skulle påtruga minoriteten sin 
uppfattning af Guds ord. Gent emot ett sådant läroregemente 
skulle vi snart hjärtligt längta tillbaka till den genom sym- 
bolerna reglerade bekännelseståndpunkten. Upprättandet af 
en bekännelsegemenskap och därför äfven af en förpliktelse 
till bekännelsen är enligt min uppfattning det oumbärliga 
korrelatet därtill, att kyrkan är trossamfund men icke talsal 
för en godtycklig religiös individualism.» 

Obetingadt måste man ge Richard Rothe rätt, då han 


säger: »Utan symbol är en verklig kyrka alls icke tänkbar, 
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och symbolen är ingen symbol, om den icke har normativ 
auktoritet för läran i kyrkan». Församlingen har rätt — sä- 
ger vidare Kawerau — att af sin präst begära vittnesbörd 
om den evangeliska församlingstron. Proklamerande af sub- 
jektiv lärofrihet skulle vara ett våldförande på församlingen. 
Vår kult skulle upphöra att vara framställning och utöfning 
af gemensam fromhet, om icke garanti vore gifven för öfver- 
ensstämmelse mellan predikantens religiösa medvetande och 
hans församlings. Och det är här uppenbarligen icke nog 
med att blott uppdraga skrankor gentemot katolicismen, hvar- 
till ju slutligen hvar och en skulle vara beredd. Sådana 
måste ju fastmer dragas åt alla sidor, där den evangeliska 
församlingen afgränsar eller dokumenterar sig såsom en egen- 
artad religiös storhet. 

Hvad det här kommer an på och som i detta afseende 
gör förpliktelsen så oundgängligen nödvändig, det är att i 
och genom den skall beredas ett värn för församlingens tros- 
lif och en så vidt möjligt säker garanti för fortsatt bekännelse- 
enlig uppbyggelse på hennes allra heligaste tro. Och har 
förpliktelsen af denna anledning varit behöflig så långt tillförene, 
så har den påtagligen blifvit det i ännu vida högre grad nu, 
sedan subjektivismen tagit än mer öfverhand och det af en 
stor del s. k. moderna teologer kräfves obestridlig rätt för 
de i församlingarna utgående prästerna att förkunna sin »nya 
tro» eller, som det ibland mer evfemistiskt heter, sin »nya 
syn» på och uppfattning af kristendomen. Ty äfven om 
denna s. k. »nya syn på kristendomen» än så mycket ger 
sig ut för att vara endast en högre och sannare uppfattning 
eller den rätt »evangeliska tron», som man först nu kommit på 
det klara med, så bevisar den sig ändock merendels äfven då 
och just genom det ibland dess representanter allt mer och 
mer gängse talet om »gammaltroende» vara en annan tro än 


församlingens gamla, evangelisk-lutherska tro. 
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Ett mer än vanligt eklatant exempel på, hur behöflig 
förpliktelsen i detta afseende är eller hur långt det kan ga, 
ifall det stannar vid den etiskt-religiösa förpliktelsen och det 
icke göres allvar af att häri också ingår en kyrkorättslig med 
därtill hörande rättslig påföljd, ha vi nyligen fått se i vår norska 
systerkyrka på det i mer än ett afseende märkliga fallet 
Konow. Och då det till en del är ganska snarlikt med hvad 
äfven inom vår svenska kyrka förekommit eller när som helst 
kan förekomma och i hvarje fall är högeligen belysande för 
vårt ämne, skall jag här något närmare ingå på detsamma. 

Det var en ung präst, »Kaldskapellanen»> i Sandvikens 
menighet, Konow, som i ett par offentliga, i formellt afseende 
glänsande föredrag öppet förnekade åtskilliga väsentliga punkter 
i kyrkoläran, såsom syndafallet, treenighets- och försonings- 
dogmen, Kristi personliga preexistens samt Jesu födelse af 
jungfru och hans kroppsliga uppståndelse. Att en i ämbets- 
gärning stående präst kunde gå så långt i förnekelse, väckte 
helt naturligt mycket uppseende. Flera motföredrag höllos. 
Från församlingsmedlemmar ingafs klagomål med begäran om 
att pastor Konow skulle aflägsnas från sin plats i församlingen. 
Och biskopen sände rapport därom till kyrkodepartementet. 
Men svaret därpå lät vänta på sig, hvilket ju möjligen kan 
finna sin förklaring däri, att kyrkoministern förut i den bekanta 
professorsstriden gjort sig tämligen solidarisk med den »mo- 
derna» teologien Detta skedde i början af februari månad 
1907, och ännu i början af 1908 är saken ännu icke på långt 
när klarerad. 

Hvad som ändå väckte möjligen ännu mer uppseende, 
det var, att pastor T. Klaveness, hvilken, som bekant, länge 
betraktats som en af de egentlige ledarne för den moderna 
riktningen inom den norska kyrkan, mycket skarpt uppträdde 
mot Konow och ogillade hans åtgörande. Det var särskildt 
hans förnekande af de två leden i den apostoliska trosbekän- 
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nelsen: jungfrufödelsen och - uppståndelsen, som Klaveness 
tog så hårdt, såsom framgår af hans framställning i Norsk 
Kirkeblad, där han i en serie artiklar redogör för sin »ställ- 
ning till den moderna teologien». 

»Jag vill gärna medgifva prästen — säger han i N:o 14 

all den tankens och talets frihet, som på något sätt är 
förenlig med hans ställning; men jag kan icke förstå annat, 
an att här är gränsen öfverskriden. Därför tåles det här — i 
fråga om den apostoliska trosbekännelsen, som enligt Klave- 
ness är kyrkans grundval — icke någon motsägelse eller för- 
nekelse från prästens sida. Hvarje sådan kommer på »tvärs» 
med allt lefvande lif i församlingen och gifver ett outhärdligt 
missljud. Det skorrar outhärdligt i en församlings öron, när 
dess präst om söndagen vid altare och dopfunt bekänner: 
»Jag tror på Jesus Kristus, född af jungfrun Maria... på tredje 
dagen uppstånden ifrån de döda» och så om måndagen i ett 
offentligt föredrag förklarar: Jesus är icke född af någon 
jungfru, icke uppstånden på tredje dagen ifrån de döda. Så- 
dant bringar förvirring i det hela. Hvad skall en enfaldig 
människa här tro? Hvad skall hon tro om prästen? Och 
hvad skall hon tro om Gud?” Man vet hvarken ut eller in. 
Vi präster ha icke lof att skapa dylika outhärdliga tillstånd. 
Vi äro ju icke herrar öfver församlingens tro; vi äro tjänare 
för dess tro och skola som tjänare gifva den vård och nä- 
ring. Men huru kunna vi vårda och nära den tro, vi mot- 
säga och förneka?» (sid. 105—06). 

Det är ju så klart besked och så bestämd position, man 
värna kan önska sig. Man skulle i följd däraf väntat, att 
Klaveness ock gjort hvad han kunnat för att få det »out- 
härdliga tillståndet» snarast möjligt häfdt. Det säkrast ver- 
kande, om icke närmast liggande, tycker man här skulle vara 
— såsom det ock begärts — entledigande från prästämbetet, 


om icke på annan väg, så på den rättsliga, medelst veder- 
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börande myndighets ingripande och domstols utslag. Men 
intetdera ville Klaveness vara med om. Han afstyrker be- 
stämdt både det ena och det andra. I den motivering, han 
därför anför, finnes tvifvelsutan en hel del riktigt och beak- 
tansvärdt. Så i hvad han säger om domstolarnas större eller 
mindre inkompetens att döma i en sak, sådan som denna, och 
om svårigheten att få en i alla instanser klart afgörande och 
fällande dom samt om omöjligheten att öfvervinna vare sig 
Konows eller- annan »modern rationalism» med annat än 
sanningens vittnesbörd. »I en andlig kamp är det Andens 
svärd, som skall svängas.>» Det rätta sättet att värna evan- 
geliet på är icke process, domstolsutslag, afsättning etc. 
(sid. 106---8). 

Men då han så utaw vidare förklarar, att detta skulle 
vara »köttsliga vapen,» »brutal makt», så tenderar det allt- 
för mycket åt den Sohmska uppfattningen, att rätten såsonr 
sådan, äfven kyrkorätt, skulle stå i strid emot evangeliet och 
kyrkans väsen. Icke kan hvarje rättsprocedur, ifall den 
sättes i gang för en rättfärdig sak och föres rättfärdigt och 
det i den eljest dömes så, som andliga saker skola dömas: 
»andligt», kallas för »köttsligt vapen». Det är ju dess- 
det behöfver 


inga som helst rättsliga procedurer eller yttre och världsliga 


utom icke här fråga om att »värna evangelium» 


maktmedel till sitt försvar — det är fastmer församlingens, 
den kristna församlingens rätt, det gäller, rätten att ha och 
få en präst, som icke förnekar utan bekänner sig till samma 
tro som hon och som han har att uppbygga på, men icke 
att nedrifva. 

Och det sätt, hvarpå Klaveness bemöter invändningen, 
att församlingen dock måste förhjälpas till denna sin obestrid- 
liga rätt, låter sig näppeligen försvara och förmår minst af 
allt att häfva det »outhärdliga tillstånd», här framkallats. Det 


går ut ifrån församlingsindependentism och skulle, ifall det 


T 
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tillämpades och genomfördes, leda till fullständig församlings- 
upplösning eller ock till eventuellt majoritetsförtryck af en 
större eller mindre. minoritets kristna tro. 

»Gif menigheten frihet — säger han — och låt den så 
själf värja sin rätt.» »Låt prästen få lärofrihet inom de gränser, 
hans eget samvete uppdrager. Men låt så ock församlingen 
få frihet gent emot honom.» Man måste få rätt till att full- 
ständigt lösa sockenband till utsocknes präst. Och man måste 
få en liberal valmenighetslag, som bl. a. gifver valmenigheten 
rätt till att bruka sockenkyrkan de tider, då sockenmenigheten 
icke brukar den, samt till att som annex sluta sig till en 
annan i ämbete varande präst. 

Icke blefve väl det »outhärdliga tillståndet» i Sandviken 
häfdt därigenom, att det på det sättet bildades en valmenig- 
het. Förargelsen blefve ju lika stor, om det var en minoritet 
eller en majoritet, pastor Konow fortfore att vara präst för. 
Och några blefve det väl alltid, som hölle på honom och 
fortfarande ville ha honom till präst, då han är »modern» 
och därtill intellektuellt begåfvad samt icke tyckes sakna mod, 
något som ju alltid imponerar. Det visar sig bästaf hvad Björn- 
stjerne Björnsson i anledning af hvad som förekommit skref 
i sin artikel: »Til Overvejelse> och som han själfva påsk- 
afton fått infördt i ett af Norges konservativaste blad. (Se 
Luthersk Kirketidende 1907 sid. 221—3). 

Här bör nämligen tilläggas en omständighet, som gör 
saken ännu svårare. En offentlig uppmaning hade ställts till 
pastor Konow att träda ut af kyrkans tjänst, eftersom han 
icke längre delade kyrkans tro: Men därpå svarade han, att 
det ville han icke göra. Det skulle han betrakta som flykt 
ifrån den stridsplats, där han menade sig vara satt af kyrkans 
Herre för att hålla hans sanna bild lefvande. Och det är 
ju en högst egendomlig uppfattning. 

Pastor Konow vet naturligtvis mycket väl — såsom det 
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af en folkhögskollärare Eskeland offentligen skrifvits. till ho- 
nom — att, om han bekänt en tro, sådan som den han nu 
hyser, före sin ordination, skulle han aldrig hafva erhållit det 
ämbete, han nu innehar; han vet, att han alltså kan behålla 
prästämbetet blott genom egenmäktigt förfarande, i det han 
till egen fördel begagnar sig af den omständigheten, att det 
stöter på så stora vanskligheter att få en präst aflägsnad från 
hans ämbete, äfven då dennes oriktiga förhållande till detta 
är nog så klart och omisskänneligt. Han vet också, att hans 
förkunnelse, sådan den ägt rum i föredraget, står i bestämd 
strid emot kyrkans bekännelse, som han med ed förpliktat 
sig till att följa i sin lärareverksamhet. Han vet följaktligen 
också, att han söndag efter söndag vid den offentliga försam- 
lingsgudstjänsten högtidligen bekänner och förkunnar det, 
som han själf lika offentligt förklarat icke kan erkännas vara 
kristlig sanning. 

Obestridligt är ju, att han därigenom kommit in 1 en 
högst farlig kollision, och det icke blott emellan tro och ve- 
tande, ifall han nu påstår att hvad han förnekar eller för- 
klarar sig icke kunna veta någonting om, allenast är »kristna 
läror», som endast oriktigt hänförts till tron och som han icke 
behöfver för sin kristna tro. Det är en kollision af rent mo- 
ralisk art och, jag vågar säga, äfven af rent rättslig eller kyrko- 
rättslig natur emellan hans förmenta personliga rätt eller 
uppgift och församlingens oafhändliga rätt. 

Då han nu dristar sig till att offentligen uttala, att det 
är kyrkans Herre, hvilken satt honom i en ställning, som i 
följd af hans nuvarande lifsuppfattning medför dessa olösliga 
moraliska kollisioner, och att det är af trohet mot Herren och 
den uppgift, han af honom menar sig ha undfått, som han 
förblifver i ämbetet för att »hålla hans sanna bild lefvande,» 
så är det — såsom det sagts i Luthersk Kirketidende — för 
vanliga människor ofattligt, huru det själslif är beskaffadt, som 


kan vagga sig till ro med sådana föreställningar. 
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Det är och blir dock en rent personlig sak, pastor Konows 
egen, som han själf har att svära för inför den Herre, hvars 
uppdrag han ännu tror sig fullgöra. Men tydligt är, att både 
församling och kyrka däraf så djupt beröras, att de icke gärna 
kunna och böra låta det bero vid hans individualistiska och 
egenmäktiga beslut att trots allt bibehålla sitt ämbete i 
kyrkans tjänst. I den belysning, detta speciella fall kastar 
öfver vår fråga, framträder ännu tydligare en ny sida af den- 
samma eller en ny synpunkt, från hvilken vi ha att betrakta 
symbolförpliktelsens behöflighet. 

Det är från kyrkans eller ifrågavarande kyrkosamfunds 
sida. Och här visar det sig än tydligare, att det åtminstone 
under vissa förhållanden kan blifva nödvändigt, att denna 
förpliktelse fattas i kyrkorättslig mening och äfven på rent 
rättslig väg samt med rättsliga medel kan exekveras. 

Nog är det riktigt, hvad Klaveness säger, att i den rent 
andliga kampen är det Andens svärd, som skall brukas, och 
att man »bör hafva den tillit till Anden, att han: förmår häfda 
evangeliets sanning utan att blifva tagen under armarna af 
kyrkodepartement och lagmansrätt.> Bäst är det tvifvels- 
utan, ifall pastor Konow medelst »sanningens vittnesbörd», 
genom sanningens egen makt och på den personliga öfver- 
tygelsens väg kan komma till insikt om ohållbarheten i och 
vådan af den ståndpunkt, han intagit, så att han själfmant 
drager sig tillbaka från sin prästerliga ämbetsställning. Detta 
är ock ett rad, som nu ifrån mer än ett håll; icke, blottren- 
skildt utan mer och mindre offentligt, gifvits honom. 

Så säger exempelvis den bekante Sogneprest Christofer 
Bruun > (enl. Luthersk Kirket. sid. 240): »Efter min mening 
är det prästen Konows plikt att träda tillbaka. Jag för min 
del skulle hålla det för en skam att blifva stående, ifall jag 
hade hans religiösa meningar.» Och i sitt föredrag om »Konow- 


. . vr 
sagen» (sid. 9): »Den man, som vill underminera den tro, som 
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bildar ingången till kristendomen, han är fullständigt oskicklig 
till att vara präst i den kristna kyrkan.» Likaledes säger 
J. J. Fansen i en artikel Harnack—Konow: »Det har aldrig 
ett ögonblick fallit mig in, att Harnack eller Konow med rätt- 
färdighet kunde stå som präst i någon af de norska menigheter, 
jag känner. Rättfärdighetsspörsmålet gentemot församlingen 
är för mig det stora spörsmålet i Konowsaken. Jag har icke 
heller någonsin tänkt mig, att den norska kyrkan kunde blifva 
stående länge, derest Harnacks och Konows ståndpunkt blefve 
kyrkans» (Norsk Kirkeblad sid. 253.) Och sedermera har ett 
helt stifts prästmötei Bergen med biskopen i spetsen beslutat 
en formlig hemställan om, att Konow frivilligt måtte träda 
tillbaka som präst. Och hvad som är ägnadt att gifva denna 
hemställan ännu större betydelse, det är, att den beslöts en- 
hälligt af 40 präster, sedan två ledamöter af mötet, som voro 
Konows personliga vänner, förklarat sig icke vilja deltaga i 
voteringen. 

För att i den vägen göra hvad göras kan tyckes endast 
ett återstå. Det vore, att äfven pastor Klaveness till honom 
riktade en sådan direkt uppmaning. Redaktionen af Luthersk 
Kirketidende har längesedan — som mig synes med rätta 
— anmärkt, att man efter eller i sammanhang med det märk- 
liga inlägg, Klaveness gjorde, väntat något sådant. Det vore en 
nära liggande konsekvens af det skarpa omdöme, Klaveness 
fällt öfver Konows hela uppträdande. Därigenom att Konow 
kunde förmås till att frivilligt draga sig tillbaka, skulle ju det 
»odrägliga tillstånd», han efter Klaveness' mening alldeles 
orättmätigt skapat, både lättast och säkrast blifva häfdt. Och 
måhända skulle en sådan uppmaning, uttalad just af Klaveness, 
med den ställning, han intager, och den auktoritet, han helt 
visst åtnjuter inom hela den moderna riktningen, hafva åsyftad 
verkan. Säkert är, att den i detta afseende skulle uträtta mer 
än allt hvad han? skrifvit både om »andlig kamp» och »val- 
menighetslag.» 
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Dock, efter hvad som sedermera inträffat, hade nog icke 
heller detta hjälpt. Äfven kyrkodepartementet har nämligen nu 
anmodat pastor Konow att lägga in om afsked, » efter han befinner 
sig i strid med de förutsättningar, under hvilka han anställdes». 
Men äfven på denna framställning lär han hafva svarat nej. 
Och enligt hvad det uppgifvits, skulle kyrkominister Jensen se- 
dermera hafva lämnat sin post, äfven därför att han icke tilltrodde 
sig på ett tillfredsställande sätt kunna lösa svårigheten. Mening- 
arna stå nu skarpare än någonsin mot hvarandra, i det många 
lika bestämdt häfda, att Konow bör afsättas, som andra, och bland 
dem äfven Klaveness, på det bestämdaste afråda från hvarje 
rättsligt ingripande å myndigheternas sida. 

Men hvilka hafva då rätt? Hvad kan här vara att göra 
ifetta sadant ytterst kinkigt. fall? Deträr envfråga, som vi 
här måste göra oss och principiellt kyrkorättsligt söka besvara. 
Om — för att gå så långt som möjligt på den nu inslagna 
vägen — Konow icke ens efter ett fullt objektivt konstaterande 
af hans bekännelsestridiga, förargelseväckande uppträdande 
kan förmås till att själfmant afsäga sig det prästämbete, han 
enligt hvarje kyrkligt bedömande måste anses ha förverkat, 
så länge han öppet förnekar kyrkans tro, om sålunda icke det 
af professor Kahl för riktigast ansedda »formella förfarandet» 
för ett sådant fall förmådde åstadkomma rättelse, så synes 
mig ändå, trots allt — såsom äfven denne författare anser för 
gifvet — kyrkans yttre ordning i hvarje fall böra upprätthållas. 
Då personliga förhandlingar icke hjälpt och icke heller någon- 
ting annat, måste, så vidt jag kan se, gällande rättsbestämmelser 
tillgripas; och ifall dessa skulle befinnas vara olämpliga eller 
otillräckliga, måste andra, mer ändamålsenliga åvägabringas, 
nog effektiva att åstadkomma behöflig rättelse. Ty kyrkan 
och dess myndigheter såväl som öfriga församlingar kunna 
icke gärna, utan att göra sig delaktiga i SpenS synd, stilla- 
tigande och overksamma åse, att en präst, som öppat förnekar 
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icke blott den lutherska bekännelsen utan hela den kristna 
kyrkans tro i dess mest centrala punkter, fortfarande tjänstgör 
som präst. 

Att fortfarande ombetro den offentliga förkunnelsen af 
Guds ord ifrån kyrkans predikstol såväl som församlingsled- 
ning och församlingsvård eller blott själavården vid sjuk- och 
dödsbäddar eller de ungas förberedelse till konfirmation och 
nattvardsgång åt en man, som leder sina åhörare icke till, utan 
bort ifrån den enligt kristna församlingens uppfattning frälsande 
tron och kyrkans hela grundåskådning, det skulle tydligen 
draga öfver kyrkan ett ödesdigert ansvar. Och därest det någon 
längre tid finge fortgå och då kanske flerestädes komme att 
efterföljas af flera andra liknande fall, kunde det näppeligen 
annat än leda till kyrkans egen fullständiga undergång såsom 
evangelisk folkkyrka. 

Där den enskildes samvete lika litet som den edligt af- 
gifna förpliktelsen till kyrkans bekännelse någonting förmår 
uträtta och där etiskt-religiösa motiv såväl som evangelisk 
sannings eljes öfvertygande makt visa sig maktlösa att åstad- 
komma rättelse, där måste påtagligen det sociala samvetet 
eller det kyrkliga samvetet själft väckas upp. Där måste 
kyrkan själf gripa in eller samla alla sina medvetna krafter 
för att rätt kunna göra det, och det lika mycket i sin egenskap 
af tros- och kärlekssamfund som rättsorganism. Hon måste 
med ett ord begagna sig af alla de medel, som i denna tre- 
faldiga egenskap stå henne till buds och som det helt enkelt 
är hennes själfuppehållelseplikt att begagna sig af. 

Att i sådana fall kyrkan behöfver icke blott en kyrko- 
rättslig förpliktelse utan ock möjlighet till ett rättsligt exe- 
kverande eller genomförande af denna förpliktelses kon- 
sekvenser till eventuellt entledigande från ämbetet eller af- 
sättning af en sådan präst, som öppet bryter eller icke alls 
frågar efter den afgifna förpliktelsen, det är också något, som 
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tämligen allmänt erkännes. Det framhålles mycket bestämdt 
också af liberalare teologiska författare. För att här blott 
erinra om två förut citerade auktoriteter, vill jag hänvisa till 
hvad Kawerau därom säger (a. a. sid. 28—29) såväl som till 
HH: Schultz. 

Den sistnämnde afslutar sin »Das Bekentniss in der evan- 
gelischen Kirche» på följande sätt: »Där, hvarest förargelse 
(sådan han förut beskrifvit den) är för handen, där gifver den 
genom mottagandet af det kyrkliga ämbetet öfvertagna för- 
pliktelsen själf, vare sig dess form är lösare eller bestämdare, 
full och obestridlig rätt att taga ämbetet ifrån den, som icke 
fullgör det löfte, med hvilket han mottagit och tagit det på 
sig. — Så hotar den genom vår kyrkas väsen och historia 
fordrade inskränkningen genom bekännelsetvånget hvarken 
trons enhet eller predikans harmoni eller den tukt och ordning, 
utanh vilken det icke gifves något Sundt samfundslif. Vår kyrka 
har att sträfva efter detta mål. Ty äfven om dess kyrkliga lif 
gäller ordet: 'Sanningen skall göra eder fria'.» 

Detta nu med afseende på behöfligheten af en pastoral 
förpliktelse till vår kyrkas bekännelseskrifter. Det återstår oss 
nu endast en hufvudsynpunkt till, hvarifrån vi ha att betrakta 
vår fråga. Och Mefter den utförligare framställning, vi gifvit 
af de förra, bör det kunna göras något kortare. Det gäller 
förpliktelsens betydelse för prästens ämbetsverksamhet, till 


hvilken vi härmed öfverga. 


ING 
Hvad innebär då denna förpliktelse för den prästerliga 
verksamheten? 
Det första svar, vi på denna fråga vilja afgifva, är föl- 
jande: Förpliktelsen till vår kyrkas bekännelseskrifter innebär 
först och främst, att den lutherska bekännelsen skall vara det 


ur Guds ord själft framgångna och af det alltjämt normerade 
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rättesnöret för all prästens evangeliförkunnelse och öfriga 
lärareverksamhet 1 församlingen. 

För att anknyta till hvad förut sagts och för att nu blott 
i största korthet sammanfatta här ifrågavarande innebörd, 
vill jag endast tillägga följande. Bekännelsen fattas och skall 
här tjänstgöra såsom »norma normata» men ej såsom »norma 
normans», det i och för sig själf eller öfverst och i sista hand 
normerande, hvilket endast evangeliet eller Guds eget ord i 
den Heliga skrift är. Än mindre får bekännelsen fattas såsom 
lagiskt trälbindande vid bekännelseskrifternas bokstaf eller på 
något som helst sätt förhindrande ett djupare inträngande i 
och tillgodogörande af evangeliets alltjämt med ny lifskraft 
sprudlande frälsningssanningar. Den har endast att vara det 
i närmsta hand reglerande eller att med andra ord tydligt 
angifva och uppdraga de gränslinier, inom hvilka såväl evan- 
geliiförkunnelsen som läroutvecklingen har att hålla sig, så 
länge och för så vidt den ännu vill vara evangeliskt-luthersk. 

Men med afseende på förbindelsen eller förpliktelsen skall 
den då också fattas såsom verkligen förpliktande till allt hvad 
som 1 bekännelseskrifterna af den nuvarande församlingen 
fattas såsom verklig bekännelse, så att ingenting annat i den 
offentliga förkunnelsen får inflyta än det, som med denna be- 
kännelse öfverensstämmer och i följd däraf såsom en homogen 
utveckling af evangeliet, lutherskt fattadt, är ägnadt att upp- 
bygga på den lutherska församlingens tro. 

Och med den nuvarande församlingen mena vi naturligtvis 
icke hvarken den enskilda lokalförsamlingen eller blott lek- 
mannaförsamlingen såsom sådan eller ännu mindre något mer 
eller mindre högröstadt parti, som, vare sig det satts i gång 
af teologer eller icke, söker bilda opinion för en eller annan 
älsklingsmening och förment mer »tidsenlig» uppfattning af 
evangelisk kristendom, utan församling en i sin helhet eller kyrko- 


samfundet såsom sådant i och genom sina representativa organ. 
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Intet, som af denna församling fasthålles såsom hörande 
med till eller ingående i den bekännelsen, får vare sig be- 
kämpas eller negligeras och kringgås eller förvanskas genom 
den prästerliga förkunnelsen, liksom icke heller själfva bekän- 
nelsen eller bekännelseståndpunkten såsom sådan kan tänkas 
underga någon förändring utan för så vidt som den så be- 
stämda kristna församlingen eller ifrågavarande konfessionskyrka 
skulle blifva öfvertygad om att bekännelsen i ett eller annat 
väsentligt afseende stode i strid med Guds ord och behöfde 
ändras eller lämnas i följd af något Kristi evangelii och hans 
församlings oafvisliga kraf. 

Endast i förbigående vill jag fästa uppmärksamheten på 
att det här endast är fråga om den specifikt prästerliga verk- 
samheten eller den officiella ämbetsverksamheten såsom sådan 
och icke om den teologiskt vetenskapliga, där friheten ju i 
visst afseende måste vara större och bestämmas efter det 
vetenskapliga arbetets egen art samt gränserna följaktligen 
också på något annat sätt uppdragas. Då detta emellertid 
är en sak, som faller utanför vårt ämne, kunna vi icke här 
närmare ingå på den, hur intressant det än kunde varit att 
också därom någonting yttra. 

Här vilja vi endast, för att åt detta håll komplettera hvad 
vi redan sagt, framhålla att, om det är en präst, som har 
anlag för och tillfälle till teologiskt vetenskaplig författare- 
verksamhet, så vilja vi naturligtvis icke med det ofvan sagda 
ha förvägrat honom detta eller ens velat ge skenbar anledning 
till att sådant enligt vår mening skulle anses oberättigadt 
eller omöjliggjordt af den pastorala symbolförpliktelsen. Det 
är tvärtom, för så vidt hans särskilda kallelse det tillåter, hans 
plikt att att göra bruk af och utveckla de gåfvor, han i detta 
afseende må hafva undfått och med dem lämna hvad bidrag, 
han kan, till lösningen af rent vetenskapliga problem. Enkan- 


nerligen som evangelisk präst är det det ju en af hans för- 
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nämsta uppgifter att bidraga till ett allt djupare inträngande 
i och adekvatare framställande af evangeliets frälsningssanningar 
såväl som den evangeliska församlingens många nya uppgifter 
i den närvarande tiden. Det är en uppgift, som väl kunde 
behöfva ännu vida flera prästers medverkan. 

Men har nu en präst ägnat sig åt något dylikt arbete af 
rent vetenskaplig art och kommit till resultat, som förtjäna 
publicerande, så har han tydligen att framlägga dessa resultat 
inför rätt forum, i bok- eller broschyrform eller i vetenskapliga 
tidskrifter, liksom han också dessförinnan i tid har att se till, att 
detta forskningsarbete och den författareverksamhet, han öfvar, 
icke löper ut i sådan riktning eller kommer till sådana resultat, 
som dem pastor Konow i sitt föredrag delgaf allmänheten. Och 
därest detta arbete hufvudsakligen går ut på att popularisera eller 
gifva allmänheten en klarare inblick i, hvad andra åstadkommit, 
kräfves det icke mindre omsikt i fråga om både urval och 
formulering. Äfven om hans rent vetenskapliga sysslande 
skulle hafva fört honom till en från bekännelsen i ett eller 
annat afseende afvikande uppfattning och äfven om hans egen 
samvetsgranna forskning och personliga öfvertygelse icke bör 
vare sig undertryckas eller omintetgöras af de i bekännelsen 
gjorda uttalandena, så bör han likväl noga tillse, det han icke 
promulgerar denna eller framlägger den på ett sådant sätt, 
att det verkar nedrifvande inom församlingen och mer eller 
mindre omintetgör hvad han i och genom sin predikan eller 
öfriga verksamhet kunnat uppbygga. 

Hvad som här ytterligare måhända behöfver framhållas, 
det är, att hvad resultat nu än en präst må ha kommit till 
i rent vetenskapligt afseende, så har den prästerliga verk- 
samheten icke till uppgift just att förmedla vetenskapliga 
framsteg än mindre att föra till torgs allehanda hugskott 
eller s. k. vetenskapliga hypoteser, som utgifvas.för att 
vara den vetenskapliga forskningens allra säkraste och nyaste 
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resultat. Predikstolen får icke under några villkor förvandlas 
till en kateder. Icke heller ha naturligen prästerna att utan 
vidare föredraga allt hvad de kunna hafva hört ifrån katedrar 
eller läst i mer eller mindre vetenskapliga tidskrifter. Predikan 
har endast att uppbygga. Därtill hör visserligen också — och 
det såsom en mycket betydelsefull faktor — befrämjande af 
tillväxt äfven i den kristliga sanningen men endast för så vidt 
som den låter sig förena med och bidrager till tros- och hel- 
gelselifvets förkofran i den kristna församlingen såsom en 
evangelisk-luthersk församling. Det är en sak, som, hur själf- 
klar den än är eller borde vara, likväl i våra dagar behöfver 
särskildt betonas. 

Äfven af författare sådana som Kawerau framhålles detta 
så kraftigt man gärna kan önska. Som expressiv exponent 
därför vill jag ur hans förut omnämnda arbete (sid. 23—09) 
anföra följande: »På predikstolen, i konfirmandundervisningen 
och själavården böra vi ju bygga: följaktligen måste vi ha 
positioner, från hvilka vi kunna plantera och stärka andligt 
lif, i kraft af hvilka vi kunna förmana och trösta. Därpå 
kommer det an, att dessa våra positioner äro desamma som 
den evangeliska församlingens i bekännelsen betygade tros- 
positioner. Den som bedömer synd annorlunda än fädernas 
tro gör det, den som söker nåd annorstädes än i Guds uppen- 
barelse i Kristus, den som undantränger Kristus ur den reli- 
giösa medlareställning, som han har i den evangeliska fräls- 
ningstron, san kränker den evangeliska församlingens religiösa 
helgedom, och han har ingen rätt till ett läroämbete i denna 
församlings midt. Kyrkan kan och bör fördraga nya teolo- 
giska kunskaper, äfven nya former att förkunna gammal sanning, 
men hon får icke låta sig behaga någon förryckning eller 
förskjutning af sitt religiösa goda... Det kyrkliga samfundet 
är berättigadt såväl som förpliktadt att £ilbaravisa hvarje 


prästerligt angrepp på hennes bekännelse såsom en kränkning 
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af hennes ordningar. Och blott det nya i vår teologiska 
kunskap får göra anspråk på hemortsrätt i kyrkan, som för- 
mår legitimera sig icke såsom kritik och negation utan positivt 
såsom framsteg och såsom större rikedom». 

Symbolförpliktelsens betydelse inskränker sig dock icke till 
att vara en sådan blott i negativt afseende reglerande norm eller 
yttre gränslinier för förkunnelsen och lärandet. Den har en 
vida djupare gående positiv innebörd, till hvilken vi härmed 
öfvergå och som vi, i korthet uttryckt, vilja bestämma på 
följande sätt. 

Den pastorala förpliktelsen innebär ock, att den lutherska 
bekännelsen i all prästens ämbetes själa- och församling svår- 
dande verksamhet skall vara garanti för och hjälpmedel till 
att den specifikt lutherska tros- och lifsåskådningen kommer 
till allt fullare och adekvatare uttryck i hans församling såväl 
i fråga om det mest centrala och väsentliga: rättfärdiggörelsen 
och själens frälsning såsom något personligt, »sola fide» för- 
medladt, samt frälsning svissheten i förbindelse med det nya 
lifvet, som ock beträffande det mer eller mindre periferiska, 
sådant det framträder i ett fullt evangeliskt bestämdt kult- och 
kulturlif. ; 

Icke utan afsikt har jag i anslutning till T. Kaftan (sid. 
20—24) formulerat denna andra hufvudpunkt så, som här skett. 
Det händer så ofta, att man i följd af svårighet att från en 
viss punkt uppdraga en rät gränslinie eller för en viss erfaren- 
het gifva ett i alla afseenden adekvat uttryck föranledes till 
antagande af att det icke gifves någon bestämd gräns eller 
kan finnas något adekvatare uttryck än det oftast förekom- 
mande. Härmed sammanhänger ock den alltför gängse upp- 
fattningen, att hvad man i våra dagar icke kräfver af eller 
kan affordra kristna i allmänhet, det bör man icke heller kräfva 
af prästen eller, om det framställes såsom ett ideal eller en 


förpliktelse för hans prästerliga verksamhet, så har det icke 
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någon vidare praktisk betydelse, där det icke liksom på exeku- 
tiv väg eller af alla utan vidare juridiskt kan utkräfvas. 

Nu är det ju tämligen allmänt erkändt, att man icke en 
gång för alla kan auktoritativt dekretera hvad som i bekän- 
nelseskrifterna är religiöst och hvad som är teologiskt. Lika- 
ledes, att det är omöjligt uppdraga någon bestämd gräns 
emellan hvad som i dag skall räknas till bekännelse och hvad 
som endast hör till den tidshistoriska belysningen eller den 
dåtida teologiska bevisningen. Förståndiga kristna af de mest 
olika riktningar mötas ock, såsom en förut citerad författare, 
Kawerau, (sid. 27) uttrycker det, i det medgifvandet, att det 
icke gifves något kvantitativt bestämbart normalmått af bekän- 
nelsesatser för den evangeliska tron, så att den, som icke fullt 
hade uppnått detta, icke mer kunde hafva evangelisk tro och 
evangelisk fromhet. Själfva den strängt ortodoxe och mycket 
könservativere ker. Stall hare ja tikossm. ens ganer nattrdet 
yttrandet, att fundamentalt vore i kristendomen slutligen blott 
publikanbönen: Gud, misskunda dig öfver mig, syndare! 

Men nu är det här icke fråga om hvarken att uppdraga 
någon sådan bestämd gräns emellan mer eller mindre funda- 
mentalt eller religiöst och teologiskt. Icke heller gäller det att 
bestämma, hvar gränsen går för den evangeliska kristendomen 
öfver hufvud. Det finnes utan hvarje sådan finare distinktion 
tillräckligt fundamentalt och tillräckligt bekännelseinnehåll i 
de lutherska bekännelseskrifterna för att gifva ett mycket be- 
stämdt och alldeles otvetydigt totalintryck af hvad som är 
utmärkande för en fulltonig och äkta luthersk tros- och lifs- 
åskådning. Och det är därtill den pastorala förpliktelsen för- 
binder hvarje präst. Det är detta rika bekännelseinnehåll, han 
själf skall lefva af och som han skall ha fram i all sin präst- 
gärning och som han där skall sträfva efter att skaffa ett 
allt adekvatare och ett allt lifskraftigare uttryck. 

En lungsiktig må ju — såsom det med rätta af Kawerau 
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blifvit anmärkt — under gynnsamma betingelser ännu kunna 
lefva någon tid, längre eller kortare, äfven med blott half 
lunga. Men därför tänker ingen förnuftig människa på att 
göra en sådan till officer. Så frånkänner man icke någon 
kristendom eller evangelisk tro och salighet, icke heller »bränn- 
märker» man någon såsom »kättare» blott därmed, att man 
om någon måste fälla ett omdöme som exempelvis detta: 
arten och måttet af din kristna kunskap gör dig icke lämplig 
till präst i en evangelisk församling eller ett lutherskt kyrko- 
samfund. Icke heller och ännu mindre torde det kunna sägas 
vara förhållandet, ifall det vid ett prästmöte i en motion eller 
annorledes gifves en af bestämdt angifna förhållanden betingad 
erinran som exempelvis denna: Vill du fullgöra eller tänken I, 
ämbetsbröder, fullgöra den genom prästlöftet åtagna förplik- 
telsen eller viljen I tänka på att med rätt evangelisk frimo: 
dighet och framgång utföra Eder ämbetsgärning, så får den 
lutherska tros- och lifsåskådningen icke utvattnas eller för- 
vanskas utan måste tydligare och kraftigare fram. 

Det måste både för den ene och den andre, således 
ingalunda blott för den åt det >moderna» lutande utan lika 
mycket för den mest »ortodoxe», komma till en esomoftast 
upprepad och alltjämt djupare inträngande själf- och samvets- 
pröfning, huru han i detta afseende motsvårar sin bekännelse- 
förpliktelse. Det måste af enhvar allvarligen besinnas, att han 
såsom pastor icke blott bär ansvar för sig själf utan för hela 
den åt honom anförtrodda hjorden och alla de enskilda med- 
lemmarne därinom, att det är genom hans ämbetes verk icke 
blott församlingen såsom sådan skall föras fram till Kristi 
fullhets åldersmått utan så vidt möjligt alla de enskilde lem- 
marna skola hinna fram till enheten i tron och i Guds Sons 
kunskap eller utbildas till helgjutna, kristliga karaktärer af 
äkta evangelisk-luthersk art. 


Hvad det därvid kommer an på, det är tydligen icke 
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blott, att prästen en gång, vid ordinationen, tagit det nog så 
allvarligt eller dessförinnan skaffat sig en än så ingående 
kännedom om de lutherska symbolerna och en rätt evangelisk 
ställning till och aktgifvenhet på den omfattande förpliktelsen. 
Icke heller blott att i rent negativt afseende denna samma 
bekännelse bildar den skranka eller uppdrager de gränslinier, 
inom hvilka han håller sig med sin evangeliska förkunnelse 
och öfriga pastorala verksamhet. Det kräfves också — och 
därpå lägges här hufvudvikten — att han i positivt afseende 
alltjämt är medveten om trosgemenskap med den såsom 
historisk verklighet i bekännelse, kult och lifsideal honom 
omgifvande evangeliska kyrkan, i hvars tjänst han är anställd, 
och att han alltfort är inbegripen i ett allvarligt sträfvande 
att med alla honom till buds ställda medel allt kraftigare be- 
främja denna samma tros- och lifsgemenskap i hela dess djup 
och omfattning. 

Det är på detta tros- och kärlekslif det framför allt kommer 
an. Det skall vara den drifvande och »tvingande» kraften. Men 
där det får blifva den i allt inifrån drifvande kraften, där kännes 
det icke så, som när en annan blott yttre auktoritet förehåller 
en ens plikt. Att emellertid så äfven för andra sina ämbets- 
bröder framhålla idealet, det är icke att »binda tunga och 
odrägliga bördor tillsammans och lägga dem på människors 
skuldror». Det är och måste, därest det eljes sker i tron och 
af kärlek, tvärtom räknas för en stor kärlekstjänst. Än mindre 
blifver bekännelsen själf eller får prästen i bekännelsen och 
och förpliktelsen till den se en tung och odräglig börda eller 
en blott yttre lag. Tvärtom har han under det nämnda sträfvandet 
i den lutherska bekännelsen ett det allra kraftigaste och mest 
gifvande hjälpmedel, som det blott gäller att rätt och flitigt 
använda. E 

Hade detta hjälpmedel icke blott i evangeliiförkunnelsen 


och undervisningen utan också i den enskilda själavärden och 
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den allmänna församlingsvården kommit till bättre och allmännare 
användning, så skulle hvarken den reformerta eller den pietis- 
tiska och mer eller mindre sekteristiska eller ensidiga kristen- 
domsuppfattningen, icke heller den nu s. k. »moderna» och 
ännu mindre förnekelsen eller den groft materialistiska världs- 
åskådningen vunnit sådan stor utbredning och fruktansvärd 
öfverhand i våra församlingar, som nu tyvärr är förhållandet. 

Hvad som under en följd af år och flera generationer 
skett kan nu tyvär icke ändras eller utan vidare afhjälpas. 
Men »af skadan blir man ju vis» eller borde man åtminstone 
blifva: det. "Och den visdom, vi häraf borde hämta, är den, 
att vi nu alla svensk-lutherska präster och det helst som »en 
man» låta den lutherska bekännelsen förhjälpa oss till att gifva 
vår tids kristna och alla våra församlingsmedlemmar en kla- 
rare föreställning om och bättre förstånd på, hvilka oskattbara 
företräden den evangeliskt-lutherska kristendomstypen äger 
framför alla de andra. I mån som den blott komme till ett 
fullare och allmännare förverkligande ibland oss, skulle det 
snart för enhvar, som eljes vill se, blifva uppenbart, att den 
såsom ingen annan är ägnad att tillfredsställa äfven vår tids 
människors djupaste religiösa behof och för all världen ådaga- 
lägga, att än i dag »detta är den seger, som öfvervinner 
världen, vår tro», vår kristna, vår sant evangeliska tro. 

Det är dock icke blott i fråga om trosbegreppet eller det 
inre personliga troslifvet, som ett sådant företräde kan kon- 
stateras, framsprunget som det är ur Guds uppenbarelse i en- 
födde Sonen och grundadt i lefvande Guds ord såväl som i 
den personliga erfarenheten af Guds rättfärdiggörande, nyska- 
pande nåd i Kristus Jesus. Det samma gäller om både kult- och 
kulturlifvet, där det blir fullt evangeliskt bestämdt och utveckladt. 

Kulten inskränkes här icke hvarken såsom i den romerska 
kyrkan till att hufvudsakligen vara en sakramentsgudstjänst 


eller t. o. m. ett prästens mässoffer eller såsom inom den 
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reformerta kyrkan till en blott ordets gudstjänst eller ett för- 
samlingens sacrificium. Den lutherska kulten grundas på både 
ord och sakrament och afser att vara, såsom Melanchton ut- 
tryckte det, en fullständig, om än blott förberedande form 
för omedelbart gemensamhetslif mellan Gud själf och den 
kristna församlingen såsom sådan (»imago vita etern»). Den 
utgör en fullt organisk enhet af hvad Luther i Schmalkaldiska 
artiklarna så skarpt pointerade måste finnas i hvarje evange- 
lisk gudstjänst och gudstjänstmoment: sacramentum och sacri- 
ficrum, och skaffar sig sitt adekvata uttryck först i hvad man 
kallar högmässan eller den fullständiga församlingsgudstjänsten, 
där icke blott ord och sakrament af prästen förvaltas (Christi 
vice et loco) utan församlingen själf frambär sina tack- och 
lofoffer, och det äfven i församlingssången med en renhet, 
fikedom och aktivitet, till, hvilken sdet! icke i nagot annat 
kyrkosamfund, mycket mindre 1 något af de mer eller mindre 
lifliga och verksamma sektsamfunden gifves någon motsvarighet. 

Och beträffande så det världsliga kulturlifvet är det, som 
bekant, just för den lutherska kristendomsuppfattningen ut- 
märkande, att den betraktar äfven de naturliga ordningarna 
såsom af Gud gifna eller instiftade och arbetet i den världsliga 
kallelsen, där det eljes i tro och kärlek utföres, såsom Luther 
uttryckte det, för en »rätt gudstjänst». Den lämnar därför 
också vida större utrymme åt den fria, själfständiga utveck- 
lingen af alla de af Gud gifna krafterna inom de naturliga 
lifsområdena. Och därigenom möjliggör den en både rikare 
och mer omfattande kulturutveckling, på samma gång som 
just inom den lutherska kyrkan den öfvertygelsen har vida 
säkrare hemortsrätt än någon annanstädes, att också i och 
genom dessa naturliga lifsordningars väsensenliga, själfständiga 
utveckling medelst evangeliets helgande kraft och i så mycket 
större harmonisk rikedom Guds rike skall befrämjas och föras 


fram emot sin slutliga fulländning. 
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Då nu förpliktelsen till den lutherska bekännelsen kan 
och bör blifva ett positivt hjälpmedel till en sådan, här blott 
antydd, rikare harmonisk utveckling, finna vi lätteligen, att dess 
innebörd är lika rik och djup som vidtomfattande. 

Men ännu något kunna vi tillägga. 

Ifrågavarande pastorala förpliktelse innebär slutligen, att 
bekännelsen — långt ifrån att vara, såsom det blifvit sagdt, 
en blott hämmande skranka eller något för prästens samvete 
och personliga själfständighet eller betydelsefulla lifsuppgift 
hinderligt band och tryckande ok — tvärtom i hans kyrko- 
rättsliga och församlingsledande verksamhet är ett mången 
gång lika välbehöfligt som kraftigt stöd gent emot både män- 
niskofruktan och allsköns obehörigt tryck såväl som emot all 
egen försagdhet, svaghet eller ängslighet, eftersom den är en 
ständigt fortverkande erinran om, att han är icke blott en 
församlingens tjänare utan en den evangeliska kyrkans äm- 
betsbärare och sålunda alltid har att gå denna kyrkas och 
hennes Herres ärenden men icke sina egna eller blott andra 
människors. 

Någon vidare utveckling af hvad häri ligger eller ytter- 
ligare motivering för hvad härmed framhållits, torde efter det 
förut sagda icke vara behöflig. 

I stället vill jag gent emot det icke så sällan i våra dagar 
hörda talet om, att den lutherska kyrkans i det 16:de århun- 
dradet framlagda bekännelse icke duger att längre normera 
eller beframja det 20:de århundradets kyrkliga utveckling, i 
anslutning till hvad generalsuperintendenten T. Kaftan i det 
förut citerade föredraget vid Rostocker-konferensen ådagalagt 
såsom förklaring till här framlagda innebörd betona och under- 
stryka, att den lutherska bekännelsen, rotad som den är i Guds 
eget ord och där den eljes rätt fattas samt vidare utvecklas 
i den af bekännelseskrifterna tydligt nog angifna riktningen, 


icke blott duger för en sådan normering äfven för det 20:de 
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århundradet. Den har i sin frigörande sanningskraft, i sin af 
Gud själf skänkta frälsningskraft och i sin, all sund, personlig så- 
väl som nationell och allmänmänsklig utveckling befrämjande lifs- 
kraft den säkra borgen för en stor och välsignelserik framtid. 


Och därför skulle vi nu till sist såsom afslutning och 
sammanfattning af hvad vi till svar på vår fråga här fram- 


hållit kunna uttrycka detta på följande sätt. 

Den pastorala förpliktelsen till vår kyrkas bekännelse- 
skrifter har, rätt fattad, den djupgående betydelsen och för 
hela det kyrkliga församlingslifvet välsignelserika innebörden, 
att, ju trognare och samvetsgrannare en präst lefver sig in i 
och låter sig ledas af denna vår lutherska kyrkas tro och 
bekännelse, desto säkrare ledning och fastare stöd, desto 
rikare hjälp, desto större andlig kraft och frimodighet har han 
och får han alltjämt till en framgångsrik prästerlig verksamhet 

allt, hvad hans ämbete honom ålägger. 


Olof Holmström. 


Ett nytt psalmboksförslag. 

JOHANSSON, JoH., Förslag till psalmbok för svenska kyrkan. 
Stockholm CT ASkerberetoogsa fEnstergs 
Utgifvaren af detta psalmboksförslag har ställt sin uppgift 

så, att den kräft mycket arbete. Denna uppgift formulerar 

han i förordet på följande sätt: Samtliga psalmer i vår 
nuvarande psalmbok böra, så vidt möjligt, bibehållas. Där 
de till innehåll eller form befinnas svaga, böra de omarbetas, 
resp. ersättas med andra och bättre, behandlande samma ämnen 
som de uteslutna. 

Att de svaga psalmerna skola ersättas med »andra och 


bättre», betyder dock i detta fall icke, att rent nya psalmer 
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skola införas. Nej, dessa »andra», som inträda i stället. för 
de utgallrade, skola i meter och tankegång så öfverensstämma 
med de förutvarande, att de i själfva verket utgöra en om- 
gjutning i den gamla metriska formen af dessa psalmers huf- 
vudtankar eller, som man också kunde beteckna det, ett slags 
fri öfversättning från neologiskt eller otidsenligt tungomål till 
ett mera rent kristligt och tidsenligt. Däraf följer, att i den 
del af förslaget, som motsvarar vår nuvarande psalmbok 
(n:is 1I—500), inga nya originalpsalmer af andra författare 
kunnat införas, utan utgifvaren själf eller hans medhjälpare 
har måst ombestyra hela det stora restaureringsarbetet. 

Till de psalmer, som enligt utgifvarens mening böra om- 
arbetas, höra, såsom nämndes, äfven de »till formen svaga». 
Detta” har tagits så vidsträckt, att alla arkaismer och brist- 
fälliga rim betraktats såsom emendabel svaghet och att därför 
ändring skett på de flesta ställen, där sådana förekomma. 

De i egentlig mening nya psalmer, som utgifvaren ansett 
böra införas i en ny psalmbok, hafva fått plats i ett »tillägg 
till den reviderade Wallinska psalmboken» och utgöra 200 
nummer (501—700). Detta tillägg företer den egendomligheten, 
att det, så att säga, utgör två små psalmböcker: en för äldre 
(n:r 501—653) och en för barn och ungdom (n:r 654—700), 
hvardera uppställd enligt det vanliga schemat, börjande med 
adventspsalmer och slutande med de yttersta tingen. 

Hvad skola vi nu säga om dessa grundsatser för psalm- 
boksrevisionen? 

Fördelen med dem är, att de gamla välkända psalmerna 
få behålla sitt gamla nummer i psalmboken. Men däremot 
står en allvarsam olägenhet. Bearbetningen af psalmbokens 
svagaste psalmer måste bli så stark, att de bearbetade psal- 
merna faktiskt te sig såsom nya. Detta har ock blifvit fallet 
i Johanssons förslag. Man finner i dess första del, som ju 


inga nya psalmer skulle innehålla, en mängd psalmer, som 
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bearbetats till oigenkännlighet och därför faktiskt äro nya. Men 
med detsamma de framträda såsom nya, ställas särskilda 
kraf på dem. Bibehållandet af vissa medelmåttiga psalmer 
kan i någon mån försvaras därmed, att de nu redan en gång 
kommit in i psalmboken och äro kända af folket. Men annat 
blir förhållandat med en zy psalm. Den måste erbjuda något 
nytt eller originellt, något som gör, att den ej kan ersättas af 
andra. Endast för den händelse det för någon psalmgrupp 
råder verklig brist på goda psalmer, kan det finnas försvarligt, 
om man för att få det ifrågavarande ämnet behandladt, låter 
någon mindre framstående psalm inflyta i den gruppen. 

Det är klart, att en psalmförbättrare skall lyckas olika 
med olika psalmer. Har han då icke bundit sig vid den 
Johanssonska principen, så kan han välja. Där han finner sig 
hafva lyckats väl med en bearbetning och anser psalmen 
behöflig, så upptager han den, men där han lyckats mindre 
— får psalmen utgå. (Vi förutsätta nämligen, att det är fråga 
om psalmer, som antingen måste utgå eller bearbetas.) Men 
i nu föreliggande förslag har utgifvarens grundsats nödgat 
honom att taga med alla sina bearbetningsförsök, både bättre 
och sämre. Det kan icke vara till ett psalmverks fromma 
att binda sig till sådan handtverksmässighet. Man anser ju 
icke den landtbrukare handla förståndigt, som öfvertager en 
gård med inventarier, af hvilka hälften äro gamla och för- 
fallna, och som tager till orubblig grundsats att icke köpa en 
enda ny sak utan ovillkorligen skall lappa ihop det gamla, 
utan hänsyn till huruvida däraf blir något dugligt eller icke. 

Den finska psalmboksrevisionen begick på sin tid samma 
fel. Den tog allt för trälaktigt till uppgift att renovera allt i 
den gamla psalmboken. Förmågorna, som utförde det arbetet, 
voro utomordentligt stora, och resultatet blef, som vi veta, 
mycket framstående. Men det gamla virket var delvis allt 


för vresigt och de olika styckenas innehåll mången gång för 
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mycket likartadt. Däraf har uppkommit den finska psalmbokens 
största och nästan enda fel: att den delvis är något tung, 
hård och enformig. 

När nu därtill Johansson vill, i olikhet med finska psalm- 
boksrevisionen, bibehålla de gamla psalmnumren, så alstras 
däraf ny olägenhet. Psalmbokens plan kommer nämligen att 
se mycket underlig ut för folket, som ej känner utgifvarens 
motiv för psalmernas anordning. Man ser sig i besittning af 
af en psalmbok, som underkastats en genomgående nydaning 
men som ändå icke kunnat föra lika till lika. - Hvarför man 
t. ex. först skall hafva adventspsalmer på ett ställe i psalm- 
boken och sedan återigen adventspsalmer på ett annat ställe 
o. s. v. grupp efter grupp, det kommer att synas den oinvigde 
alldeles obegripligt, lika visst som det för honom blir förvil- 
lande och opraktiskt. 

Då vi nu gå att yttra oss om psalmernas beskaffenhet 
i detta psalmboksförslag, vilja vi strax säga, att boken: har 
två stora förtjänster. Den är kristlig; verkligen fylld af en 
god, ödmjuk ande. Det gör en godt att möta ett arbete, 
där hjärtat så har varit med. Den andra förtjänsten ligger i 
bearbetningen af en del svaga eller af tidsfärgen från år 1819 
skadade psalmer. 

Vi vilja först med några ord dröja vid det senare. — Om 
det får anses, att författarmärket K. W. S. äfven i förslagets 
första del har utfört det mesta af det, som åtgjorts, så fär 
man säga, att nämnda signatur där öfverträffat sig själf. 
K. W. S. originalpsalmer äro, ehuru innerliga, kristliga, vackra 
och värdiga dock ytterst sällan sådana, att de försvara sin 
plats såsom psalmer bredvid hvad vi förut hafva. Men såsom 
psalmbearbetare lyckas denne författare ofta utmärkt väl. Stor 
ledighet i språkbehandlingen, smak och smidighet i formen, 
samt fin, allvarlig och hjärtegod uppfattning äro egenskaper, som 
fördelaktigt prägla detta arbete. 
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Om resultatet det oaktadt-ej sällan blifvit klent, så är det 
icke att förundra sig öfver. Andra psalmrestauratörer ha ej 
lyckats bättre. Det är icke lätt att öfversätta en dålig dikt 
så, att därur blir ett vackert poem. Så är det ejunelleciatt 
att af en svag psalm göra en stark. I många fall torde det 
äfven befinnas, att de ändringar, som vidtagits, äro onödiga 
och ej tillföra psalmen någon afsevärd vinst. Men mycket af 
det, som här åtgjorts, bör bli beståndande. 

Som exempel på jämförelsevis väl lyckade bearbetningar 
VU Ranvisat tilFbl Ean :0RTS 30217, 2103 020m. Fl. 


Vi tillåta oss anföra några verser ur n:o 39. 


2. Låt denne väktarn 1 ditt bröst 
Få tala med en ljudlig röst, 
När frestelsen är nära! 

Så skall om dig han hålla vakt 
Och Herrens väg dig lära. 
Betänk, han ser och känner väl 
Allt; allt? som. rör sig-i din själ; 
Hvad du för världen gömmer, 
Han gillar eller dömer. 


. Uti ditt samvete Guds dom 
Rannsakar, om i sanning from 
Du vandrar i hans fruktan; 
Han pröfvar, om ännu du har 
En bitter rot i Hjärtat kvar 
Och skyr hans Andes tuktan; 
Han pröfvar, om din grund är ren 
Från hyckleriets falska sken, 
Om Herren och hans ära 
I allt du vill begära. 


NOS 


4. Ack, om du tystar detta ljud 
Och viker af ifrån din Gud, 
Hvem skall dig varna kunna? 
Hvem hejda dig i syndens lopp, 
Då, utan Gud och utan hopp, 
Du frid ej vill dig unna? 
Från synd till synd, från brott till brott 
Du ilar då, se'n du försmått 
Hans trogna röst beakta, 
Som ömt dig ville vakta. 
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5. Men ängslar dig ditt samvete, 
O, fly då till din Frälsare, 
Hvars blod för dig har flutit! 
I Jesu Kristi helga sår 
Förlåtelse och nåd du får 
För allt, hvad du har brutit, 
Ja, ro du får och samvetsfrid, 
En säker hamn i stormfylld tid: 
Du vet, att Herren känner 
Enhvar af sina vänner. 
Onekligen hafva dessa verser, som dock höra till de mera 
fria bearbetningarna (och motsvara vv. 2—4 i vår nuvarande 
psb. n:o 39) vunnit mycket både i folklig enkelhet och full- 


tonig kristlighet. 

Såsom en grundligt misslyckad bearbetning måste vi 
däremot anse t. ex. n:o 87 Se människan ! Visst har innehållet 
där blifvit mera gediget, men af det Wallinska originalets 


poesi är ej mycket kvar. 

Någon detaljkritik medhinna vi nu ej. Vi vilja blott på- 
peka sådant, som är mera genomgående. 

Vår allmännaste anmärkning i fråga om formen är den, 
att man för ofta stöter på reminiscenser och kanske äfven 
något för ofta vissa favoriserade uttryck eller rim. Remini- 
scenserna bestå däri, att en eller två lika eller nästan lika 
lydande versrader förekomma i olika psalmer. Om sådant 
blott hände då och då, skulle vi ej mycket fästa oss därvid, 
men nu möta vi det oupphörligt. Det händer t. o. m. ganska 
ofta, att en psalm ordagrant upprepar en versrad, som före- 
kommit i den näst föregående. — Följande exempel, tagna 
ur högen, kunna illustrera dessa förhållanden: 

PsI 351: 2 Dig jagrgifva vilmitt/ hjärta. "352-20 Disemitt 
hjärta vill jag gifva. 

352:4 Ja, hos dig vill jag förblifva; 91: 7 Jag vill hos dig 
förblifva. 

3555-2050 Jesurskullinigkkraftentskanls==S07S=va 

353: 3 Uti din sanning led du mig = 138: 2 
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355: 3 Gif mig af ditt försoningsblod; 356:4 Gif af ditt 
försoningsblod. 

350: 5 ”Lifvets krona saligt vinna; 123:6 Lifvets krona 
saligt funnen. (Här må upprepningen dock mera kunna 
försvaras, eftersom det gäller slutraden och det ju af 
gammalt är brukligt ett sluta med någon tämligen vanlig 
vändning.) 

Bes bordinkdodkockpinask350-0 Homjesutdödtrock 
pina. 

370:6 Du vill af nåd mig skänka Mer godt än jag kan 
EVEN == GAR fo 

380: 3 O du, som våra brister vet, Och ser vår nöd och 
våda, Vi fly till din barmhärtighet; 432:6 O du, som mina 
bjustersvet, Jag tlyniete 

Uttrycket: »Hvad är all värdens härlighet?» möter oss 


partretställen, inamligen 1 n:04252:4,130134. Och 4005: 


Om dylika upprepningar — som ju i många fall kunna 
vara omedvetna — undantagsvis förekomma, torde man ej 


hafva anledning till allvarlig anmärkning. En enstaka versrad 
är ju blott ett litet underordnadt moment i ett större helt, och 
vid det inskränkta antal idéer och ord, som en psalmförfattare 
har att röra sig med, kan det möjligen vara svårt att alltid 
finna nya ordföljder. Men helt visst bör dock i ett poetiskt 
konstverk reminiscenserna vara undantag och ej regel. 

Orden bida och paradis samt uttrycken härlighetens land, 
detta vansklighetens land förekomma bra ofta. 

Hemställas kan ock, om ej vissa rim bort något spar- 
sammare användas. Hvad dessa beträffar, får man väl anse, 
att ett visst rimords lofliga frekvens står i förhållande till 
samma ords naturliga frekvens öfver hufvud i en text af det 
innehåll, som i en viss dikt förekommer. På sådana ord som 
»mig» och »dig», som i alla fall förekomma i nästan hvarenda 


psalm, ofta tiotal gånger, får det naturligtvis också rimmas 
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någon gång i hvarje psalm; ja, äfven om detta skedde ett 
par tre gånger i en längre psalm, skulle det knappt stöta 
(om det ock ej bör rekommenderas), förutsatt att dessa lika 
rim ej komme för nära intill hvarandra. Likaså skulle t. ex. 
orden »är» »här» »där», »man» »kan» ideligen återkomma, 
äfven om texten vore orimmad, och därför väcker det intet 
uppseende, om de ofta bilda rimslut — blott ej så, att man 
märker »rimnöd». Om än ej fullt så ofta förekommande så 
höra i alla fall äfven sådana ord som »Gud»>, »bud», »ord» 
»jord», »nöd», »död»; »frid», »strid» m. ff. till de i all psalm- 
zext naturliga och därför gärna ofta rimmande. 

Men det finns vissa i andlig poesi mycket ofta använda 
rimord, som icke skulle förekomma så ofta, om det ej vore 
just för rimmets skull. Ett sådant är gruset och i viss mån 
äfven dess rimkamrat /uset. Att de så favoriseras, torde mest 
bero” därpå, att det rimma mediljusety ettipa rgrund alt sin 
allmänna betydelse synnerligen användbart ord. Rimparen 
ljus—grus och ljus—hus förekomma också i vår psalmbok 
mycket oftare (resp:=5 och 12. ggr oftare) än rimparet hus—= 
grus Jil) den lilla Istatistik; som! vi har nedan) biloga,l visas, 
hurusom J. Johanssons psalmboksförslag ytterligare ökat den 


redan förut väl starka frekvensen af dessa rim. 


Vi nämnde, att utgifvaren ansett hvarje arkaism som en 
svaghet, hvilken borde bortrensas. Denna grundsats har här 
genomförts med större konsekvens än i något annat psalm- 
boksförslag. Detta har medfört ändringar i många af våra 
mest brukade psalmer. 

Så läsa: vi har t.vex. SR 

Ps. 23:3 O Helge Ande gif oss nåd Att alltid följa dina 
råd! Ledsaga, stärk, gif tålamod O fader, Son och Ande god! 
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24: 5 Gör Helge Ande själen from! 
33: 3 Och frälsar huld min själ. 
63: 1 Stor fröjd I skolen höra få; Det mån I noga akta på. 


GORE Den iKditt namne hare sin. tiost.. sÖ.sS.v. 

Dessa ändringar hafva blifvit föremål för skarpt klander. 
För egen del är anmälaren böjd för arkaismernas bibehållande, 
där de ej uppenbart verka störande för ett nutida öra, men 
han tror dock ej, att man bör göra denna fråga till en hufvud- 
fråga. Dylika ändringar förorsaka endast under öfvergångs- 
tiden någon svårighet men hafva för hela den kommande 
tiden vinsten af ökad språkriktighet. För såvidt ändringarna 
äro hyggligt gjorda, inverka de alls inte på psalmens väsen, 
om än det poetiska värdet af någon enstaka rad lätteligen kan 
kännas ett grand förringadt. Då sålunda olägenheter och 
fördelar väga mot hvarandra och dessutom hela saken är 
mindre vital, bör man, synes det oss, ej göra sin egen mening 
i. denna del till något conditio sine qua non för godkännandet 
af ett psalmboksförslag. 

I alla fall var det af intresse att se, huru ett konsekvent 
genomförande af den puristiska principen verkar, och vi tacka 
utgifvaren för att han vågat experimentet. 

Påpekas bör emellertid, att i Johanssons förslag ändrings- 
lusten stundom gätt öfver alla rimliga gränser. Om man t. ex. 
nödvändigt skall bearbeta ps. 47:9—11, så bör man väl se 
till, att man får i behåll något mer af den gamla kärnan, 
än som blir fallet, när man i stället för Yag usle matt och 
vandringsman etc. sätter: Så ilar jag emot mitt hem På 
smala pilgrimsvägen Emot Guds stad Jerusalem etc. Dessa 
rader skulle passa ji en andlig sång, men de väga allt för 


lätt i en psalm af sådan tyngd och säregen ålderdomlighet 


SOM D:OR AE 
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Såsom redan nämnts, hafva alla de rent nya psalmerna i 
detta psalmboksförslag samlats i ett tillägg och utgöra 200 
nummer. 

Af dessa äro omkr. 50 (48, om vi räknat rätt) författade 
af K. W. S. Om dessa ha vi redan något yttrat oss. Inne- 
hållet i dem är godt. Nog märkes en liten nyans af den 
mystiska riktning, hvars lärjunge denne förf. är, men sällan 
på något anmärkningsvärdt sätt. Dock undrar man på ett 


och annat, t. ex. en sådan vers som denna: 


579:4 Ack, att min själ med rent begär 
Så kunde täckas dig, 
Att efter löftet redan nar 
Du ville bo hos mig! 
Ack, att jag kunde älska så, 
Som ljusets andar det förmå 
Uti din kärleks kraft! 


Det är en troende kristen, som talar i denna psalm. 
Bor då icke Kristus »enligt löftet» genom tron i en kristens 
hjärta? Skall detta inneboende göras beroende af ett särskildt 
nytt framsteg i helgelse? — Och att här i tiden vilja jämföra 
sig med »ljusets andar» synes långsökt. 

Äfven i fråga om det formella är mycket godt att säga 
om denne förf:s psalmer. De äro jämna och fina och hafva 
mer af poetisk lyftning än de tidigare alstren af samma penna. 

Men en annan sak är, om de skola intagas i psalmboken. 
Några af dem torde förtjäna afseende vid psalmboksrevisionen; 
hufvudsakligen därför att de innehålla något, som, mer än 
hittills skett, behöfde komma till uttryck i psalmboken samt 
äro i anseende till formen användbara. Såsom sådana be- 
aktansvärda psalmer hafva vi antecknat nir 572, 596, 612, 
631 och 641. Tilltalande äro äfven sådana n:r som 561, 574, 
Ori och 639. N:o 596 är en liten enkel, rätt barnsligt god 
korspsalm. 
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I 639 v. 2 har förf. träffat den gamla hängifvet innerliga 
och trosfyllda psalmtonen: 


O Gud, låt mig en gång 

En sådan lycka hända, 

När stunden inne är för själens hädanfärd! 
Då tager världens tvång 

En god och salig ända, 

Och jag blir aldrig mer i oväns bojor snärd. 
Då torkas tåren; 

Då ingår våren: 

Guds paradis i evig blomning står etc. 


I allmänhet sakna annars K. W. S:s psalmer den kraftiga 
originalitet, som vi vilja se hos en god psalm. Svagheten 
för upprepning af kända versrader framträder äfven här. Så 
VÄST EIR CSN: OMS SO Heter klan gi rv Un cat DSIO 7 FINRA 
IÄNPS 20604 I Vie it TORRA PSI 220308 0CI IR Va aa 
T3OJ5 Markt vidare ts ex; 53013 Hörrattölit ochtradadning 
få (168:4); samma ps. v. 5 Hör i nåd vårt böneljud (386: 1). 
549: 1 O du, som dig förbarmar (184:6); 552:2 Nu är salig- 
hetens dag (164: 1); 560:3 Och hjälp af höjden sände (46: 3) 
SKV 

Det är — vi upprepa det ånyo — icke den enstaka före- 
komsten af dylika reminiscenser vi göra anmärkning på, utan 
deras anhopning. 

Ungdomspsalmerna, bokens allra sista afdelning, borde 
efter vårt förmenande vara mest vårdade i afseende på formen. 
Ungdomen, som står under utbildning, bör möta god och 
mönstergill vers i sina psalmer, så att örat ej vänjes vid det 
osköna. Men denna afdelning har af utgifvaren kanske mest 
vardslösats, -Vi hafva bl. a. antecknat: N:r 654: 1 Af him 
melen ofvanifrån; 658:2 »För hans fot med tacksam /and>, 
hvarjämte rimmet hand upprepas iv. 4; 659: I Hvilkens son? 
667:4 Blif Herre äfven deras Gud, Blif deras lif också; 669: 2 
Herrens ord det har tillika Evigt lif och kraft sig är prosaiskt 
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liksom vv. 3 och 4 af samma psalm); slutligen en mängd mindre 
goda rim såsom med— ned, (656: 2), dem—-/hem (667: 3, 069: 1, 
O81:5), vän— himmelen 575:2,083:5,1gen— himmelen (660: 2, 694). 

Olämpligt finna vi ock, att fyra stycken nya psalmer 
skola sjungas på melodien 486. Det finns många koraler, 
som utan skada kunna tagas i anspråk för nytillkommande 
psalmer. Men till dem hör icke den nyss nämnda melodien. 
I sin sublima skärhet är den af så egen art, att den måste 
bevaras för den ursprungliga texten allena. Från sin ensamma 
höjd ropar den till oss ett »noli me tangerel». Känner man 
icke detta? 

Tilläggets tudelning i två små psalmböcker: en för aldre 
och en för barn och ungdom kan ej heller vinna bifall. Våra 
gamla kärnpsalmer äro till en stor del äkta barnpsalmer. Det 
är rentaf omöjligt att härvidlag göra något arfskifte mellan 


församlingens medlemmar. 


Om psalmurvalet i förslagets senare del vore åtskilligt 
att saga. Men vi vilja ej upptaga utrymmet med någon ut- 
förligare granskning däraf. Helt kort säga vi: Urvalet är 
bättre än i en del andra dylika förslag, men dock långt ifrån 
så godt, som önskligt vore. Maånga härliga psalmer af det i 
psalmlitteraturen befintliga förrådet saknas här, och många svaga, 
som icke skulle hafva kommit med, stå i stället upptagna. 
Såsom helt betraktadt är tillägget för vekt för att harmoniera 
med en svensk—Iluthersk psalmbok. Mera kärna, mera manlig 
fasthet i gången, mera plats för våra gamla oförlikneliga 
psalmer kräfves, om arbetet skall blifva hållbart i längden och 
kunna gifva vårt folk allt, hvad en psalmbok skulle kunna 
gifva. 

Detta är af större vikt än mången tror. Om Sveriges 
folk skall blifva dugligt att göra s/z insats i världen, om de 


5 


un 
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enskilda andarna i detta folk skola i pröfvande tider kunna 
få det rotfäste och inandas den andliga luft, som just de 
på grund af sin folksammanhörighet och sin däraf föl- 
jande inre läggning behöfva, så måste grundvalen för folkets 
uppbyggelsesång — och det blir i alla fall psalmboken — 
vara genomandad af det bästa i folkandan. De, som skola 
gifva folket en psalmbok, behöfva hafva öra och hjärta för 
vår gamla goda folksång. Där ligger en af källorna till vårt 
folks förnyelse. 

Och kyrkan behöfver i sin församlingssång stå fast på 
sin klassiska psalmsångs grund, om hon skall kunna bevara 


sig själf och väl fostra och stödja 'sina barn. 


LJ 


Emellertid tacka vi för detta psalmboksförslag. Det är 
ett verk med klara linjer: rent kristligt innehåll och tidsenlig 
fötm. Dar klappar ett varmare njärta an i mangarandra 
alster af hithörande slag. Och det ligger mycket af uthållig, 
hängifven flit där bakom, parad med ej ringa förmåga. Ett 
sådant verk förtjänar mera erkännande, än som hittills kommit 
det till del af den offentliga kritiken. Vi äro förvissade, att 


det icke skall blifva utan välsignelse. AES RUnstedt. 


Tillägg. En liten statistik. En vaken granskare, v. pastor 
Erland Andrén, har satt oss i tillfälle att till belysning af frågan 
om vissa rims frekvens meddela följande, af honom gjorda 
beräkningar. Vår nuvarande psalmbok betecknas därvid med 
» 1819»; J. Johanssons förslags förra del (psalmerna 1—500) 
med »J I> och samma förslags senare del (501—700) med »J I I». 

a) Rimparet Aus (et, en) — jus (et, en) eller omvändt 
förekommer I 

IT STOR 3/ASanser 

» JR 40 » 

2 NJA 20 Or 
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b) Rimparet hus—grus 

su IRON Sh SVENNE 
OTIS > 

SAAJRLISE > 

c) Rimparet ljus —grus 

i 1819: 15 gånger 

a LE RR AE 

3115 OTIS AE 

Man finner sålunda, att 


rero har Jjus=hust i omkr. hyvariig; derepsalnn 


J TI » » » » » 8: de (7:de) » 
1819 > ljus—grus » >» 33 > 
J IT » » » » » 14 » 


Räknar man tillsammans alla gånger, då två af de tre 
orden hus—--ljus—grus rimma, finner man, att det blir: i 1819 59 
ggr eller i ungefär hvar g9:de ps. = 11 ”/o af psalmerna, men 
hos J II 45 ggr eller omkring hvar 4:de eller 5:te psalm — 
22 9/0 af psalmernas hela antal. 

Samme granskare har funnit följande frekvens af vissa 
enskilda ord och uttryck: 

Ordet paradis förekommer 

i 1819: 13 gånger 

SJ TENS 

» JET: IA 

J. J. har alltså i de första 500 psalmerna genom dessas 
bearbetning fått in det ordet dubbelt så många gånger, som det 
förut fanns där. Och i sitt tillägg använder han det mer än tre 
ggr så ofta som vår nuvarande psalmbok (8,5 ?/o mot 2,6 ?/o0). 

Tillsammans med ett fyllnadsartadt »dig till pris», »ditt 


namn till pris» eller dylikt förekommer detta ord såsom rimslut 


i 1819: 2 gånger 
Ij Il 8 » 
J TE 6 » 
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Uttrycket »härlighetens land» finnes i 1819 I gång; i 
J II 6 gånger. 
Ordet bida återfinnes i de 10 psalmerna om kors och 


lidande 6 gånger, alla andra oräknade. 


Syftet med ofvanstående statistik är icke att därmed 
förkrossa förslaget. Rec. vill uttryckligen framhålla och be- 
tona, att han icke lägger någon öfverdrifven vikt vid dylika 
detaljer. Men det torde ha sitt värde för kommande arbetare 
på detta fält, att deras uppmärksamhet riktats på den sak, 
som här berörts. ASATRO Stede 


Bibelkommissionens senaste proföfversättning af 
Nya Testamentet. 


Sedan de sista dagarna af det flydda året föreligger bi- 
belkommissionens revision af den 1883 antagna öfversättnin- 
gen af Nya Testamentet i tryck. Bibelkommissionen (B. K.) 
har därmed uppfyllt det uppdrag, som i öfverensstämmelse 
med 1898 års kyrkomötes hemställan i underdåniga skrifvelsen 
af den 10 okt. Kungl. Maj:t s. å. öfverlämnat åt densamma. 

I nämnda underdåniga skrifvelse hade kyrkomötet utta- 
lat såsom något »själfklart», »att den bibelkommission, som 
komme att till slutligt antagande framlägga den fullbordade 
öfversättningen af Gamla Testamentet, skulle äga att i den 
godkända (kurs. af mig) öfversättningen af Nya Testamentet 
föreslå de ändringar, som till äfventyrs skulle befinnas nödiga, 
på det att enhet och öfverensstämmelse måtte vinnas mellan 
Skriftens båda delar, Gamla och Nya Testamentet». På grund 


däraf hade kyrkomötet i underdånighet anhållit, »att åt den 
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nuvarande bibelkommissionen måtte gifvas bemyndigande att 
i den år 1883 af kyrkomötet godkända öfversättningen af 
Nya Testamentet vidtaga de ändringar, som den pröfvar nö- 
diga». Af detta: »vidtaga de ändringar, som den pröfvar 
nödiga» skulle ju i och för sig kunna dragas en slutsats om 
ett bemyndigande med en mycket utsträckt omfattning, be- 
roende blott på bibelkommissionens egen pröfning. Men be- 
myndigandet bör ju ses i ljuset af dess motivering. Svårli- 
gen kan det bestridas, att det i denna har sin begränsning. 
Bibelkommissionens uppgift med hänsyn till den 1883 god- 
kända öfversättningen af Nya Testamentet måste således vara 
begränsad till att »föreslå de ändringar, som till äfventyrs 
skulle befinnas nödiga» (enligt bibelkommissionens uppfatt- 
ning), »på det att enhet och öfverensstämmelse måtte vinnas 
mellan Skriftens båda delar, Gamla och Nya Testamentet». 

Är denna uppfattning af kyrkomötets underdåniga hem- 
ställan och Kungl. Maj:ts resolution med anledning däraf rik- 
tig, då är det otvifvelaktigt, att den hufvudanmärkningen 
kommer att riktas mot den nu föreliggande proföfversättningen, 
att bibelkommissionen öfverskridit sin befogenhet. Ty här 
föreligger icke en blott revision med en begränsad uppgift utan 
en helt ny öfversättning. Det vore dock tvifvelsutan mycket att 
beklaga, om denna omständighet skulle blifva ett hinder för ett 
erkännande och tacksamt mottagande af det goda, som denna 
nya öfversättning erbjuder i jämförelse med den antagna. 

I en uppsats, införd i Bibelforskarens första häfte för i 
år, har en af B. K:s medlemmar, domprosten J. Personne, 
redogjort för de principer, som varit bestämmande för dess 
arbete vid öfversättningen af Nya Testamentet. 

Här säges först öppet och klart ifrån, att det här är fråga 
om en »alldeles ny öfversättning». Hvad B. K. åsyftat är 
»en texttrogen öfversättning på nutidssvenska med så myc- 
ken hänsyn som möjligt till vår gamla kyrkobibel». Detta 
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säges ha varit B. K:s grundprincip, och därom är i och för 
Sig ju ingenting annat än godt att säga, för så vidt icke åt- 
minstone så mycken hänsyn bort tagas till instruktionen, att 
i stället för »vår gamla kyrkobibel» satts »den 1883 godkända 
öfversättningen af Nya Testamentet». 

Ur denna grundprincip härledas nu följande trenne: 1) 
texttrohet, 2) nutidssvenska, 3) hänsyn till den gamla kyrko- 
bibeln. Med afseende på den första principen anmärkes, att 
»texttrohet för kommissionen är detsamma som en trogen 
öfversättning af den text, som kommissionen efter bästa ve- 
tenskapliga förstånd och samvete anser vara den relativt rik- 
tiga texten». B. K:s text har väsentligen sammanfallit med 
professor Eberhard Nestle's handupplaga af Novum testa- 
mentum! gtaecer Flar och dan har dock: Birka »följt. andra 
auktoriteter och någon gång gått sin egen väg efter bästa 
förstånd och samvete». — Med afseende på den andra prin- 
cipen: nutidssvenska har B. K. följt det programmet, »att vid 
en trogen öfversättning af Nya Testamentet till svenska det 
nuvarande svenska språkets kraf måste tillgodoses precis lika 
mycket som det gamla grekiska språkets». Med anledning 
däraf har B. K. i stor utsträckning begagnat sig af omskrif- 
ningar och gjort tillägg af tankar och ord, som eljest icke 
förekomma i texten, för att förtydliga den, såsom den ock i 
allmänhet sökt undvika hvad man kallar grecismer och he- 
braismer. Månne äfven germanismer? — Hvad den sista 
principen angår: »största möjliga hänsyn mot den gamla kyrko- 
bibeln», skola nog de gamla bibelläsarne ha mycket delade 
meningar om, huruvida den kommit till den användning, som 
de skulle önskat, men att lägga märka till är, att denna hän- 
syn fått fälla utslaget en och annan gång till och medi text- 
kritiskarfragor, sasom vid Luk 22443, 44, 235-34, )OB-ITIEIS: 

Den här åsyftade uppsatsen afslutar domprosten Personne 


med följande ord: »En saklig, fullt vederhäftig undersökning 
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af öfversättningens alla detaljer torde kräfva minst lika lång 
tid, som kommissionen själf behöft för arbetets utförande, 
och tillika alla de resurser, som stått till kommissionens för- 
fogande.» B. K. väntar alltså icke en ingående granskning 
af sitt arbete. Den ligger, för så vidt nu domprosten P:s 
mening är riktig, helt enkelt utom möjlighetens område, då 
B. K. mottog sitt uppdrag med hänsyn till denna öfversätt- 
ning för snart tio år sedan och detta resultat af dess arbete 
nu inom något öfver ett halft år efter dess offentliga fram- 
läggande skall underställas kyrkomötets pröfning och god- 
kännande; . Det är ickerhellerseni till allardetaljer sigesträc: 
kande undersökning af föreliggande öfversättning jag i det 
följande vill lämna. Det är endast på ett och annat, hvari 
enligt min mening en ändring vore önskvärd eller nödvän- 
dig, som jag vill fästa uppmärksamheten, och jag gör det 
med så mycket större frimodighet, som domprosten P:s slut- 
ord gifva stöd för min förhoppning, att B. K. välvilligt skall 
taga gjorda anmärkningar i öfvervägande. I slutorden i nyss 
nämnda uppsats förekommer nämligen, utom det förut an- 
förda, följande: »Bibelkommissionen anser sin öfversättning 
långtifrån vara ofelbar eller den bästa möjliga och är tack- 
sam för påvisandet af de fel och brister, som i den kunna 
finnas, tacksam för hvarje saklig, insiktsfull anmärkning, som 
har sin rot ; kärlek till det nytestamentliga gudsordet.» 

I fråga om själfva texten hade den s. k. Textus receptus 
af 1633 ett afgörande inflytande på 1883 års öfversättning. 
Man kunde ha anledning att undra öfver att så blef förhål- 
landet, i synnerhet som genom särskildt Westcott-Horts om- 
fattande och gedigna textkritiska arbete, som utkom 1881, 
nämnda text bort anses omöjlig såsom domare i textkritiska 
frågor. Det var dock kanske icke så mycket att undra öf- 
ver, att den svenska bibelkommissionen lät sig af den be- 


stämmas, då Brittiska och utländska bibelsällskapet ända till 
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jubileumsåret 1904 följde densamma. Den nuvarande bibel- 
kommissionen däremot har afgjordt brutit med den, och då 
den enligt egen uppgift väsentligen följt Nestle's upplaga af 
Nya Testamentets text, har den låtit sig bestämmas af vä- 
sentligen Westcott-Horts textkritiska grundsatser. Men icke 
blott det. B. K. synes, åtminstone i någon mån, sökt taga 
vara på det nya uppslag i det textkritiska forskningsarbetet, 
som genom upptäckten af den s. k. Syrus sinaiticus, en syrisk 
öfversättning af de fyra evangelierna från omkring år 180, inau- 
gurerades (1892), hvarigenom den s. k. västerländska textty- 
pen nvilkenrenastimötetijust, 1 denna, Syrssmn. tatt stor 
betydelse för fastställandet af Nya Testamentets sannolikt 
ursprungliga text. -B. K. har dock dels på ett mindre följd" 
riktigt sätt gjort bruk af detta nya uppslag, där det kommit 
till användning, dels i flere fall icke alls gjort bruk af det, 
där det enligt min mening bort ske. 

Först några exempel på det förstnämnda. 

Med stöd af bland andra textkritiska vittnen just Syrus 
Sinamea ska be Korvid ät: esse Matti gns4 bak 227430 445 
24:51 b och 52 a i en not anmärkt: »saknas 1 några viktiga» 
eller »flera viktiga textkällor», ehuru de fått kvarstå i texten. 
Men egendomligt nog har detsamma anmärkts vid Luk. 24: 
12, ehuru icke blott 8 och B utan äfven Syrus sinaiticus 
ha den. Då de »två äldsta handskrifterna» stödjas af den 
västerländska texten i dess renaste form, borde icke D och 
alardan fatt falla utslaget. "Och pa iknandetsatt vid Luk: 
24: 36b. Skulle en sådan not försvara sin plats på dessa 
båda sistnämnda ställen, då hade den bort förekomma vid 
många ställen, som B. K. nu utan någon sådan anmärkning 
intagit i texten. I här berörda och liknande fall synes åtmin- 
stone mig riktigast, att i den blifvande kyrkobibeln icke nå- 
gon sådan not sättes, enär eljes texten skulle blifva öfver- 
lastad med noter af dylikt innehåll. Och detta gäller äfven 
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vid sådana verser, som de ofvan anförda Matt. 9: 34 etc., som 
man med stöd af goda textkritiska vittnen ansett sig kunna 
bibehålla i själfva texten. 

B. K. har vidare nedflyttat under texten ett jämförelse- 
vis icke obetydligt antal verser, hvilket försvarats med att 
de »saknas i de två äldsta» eller »några af de äldsta hand- 
skrifterna och i andra viktiga textkällor». 

I de flesta fall har B. K:s tillvägagångssätt här sin för- 
klaring i nödvändigheten att bryta med Textus receptus. B. 
K. har härvid ock i de flesta fall haft stöd i Syrus sinaiticus. B. K:s 
tillvägagångssätt gifver dock äfven här anledning till undran. 
SÅ maste man tfaga ste: varför Nar bt ehutostsamnaa 
motivering förekommer, upptagit i texten t. ex. Matt. 12: 47, 
som Syr. sinaiticust dock mckerhar: Och ivarore nast banst 
gjort sådan anmärkning icke blott vid hela verser, som ned- 
flyttats, utan äfven vid versdelar t. ex. Mark. 14:68: »Daå gol ha- 
nen», men däremot underlatit det i Hera fall) datidetimed 
hänsyn till nuvarande kyrkobibel (K. B.) och normalupp- 
lagan (N. U.) varit lika mycket af nöden? Jag anför blott 
nagra exempel ur Markus evangelium: Mark. 6: 11 bi »San- 
nerligen säger jag eder: det skall vara drägligare för Sodom 
och Gomorra på domedag än för den staden»; 7:8: »Såsom 
att två krukor och bägare och mycket annat sådant gören 
[335107 7 Söck hållatsig tills? husttus; ont bockitad 
korsett par diger mm. yn. fr 

I här berörda verser eller versdelar, vid hvilka denna 
not: »saknas i de två äldsta handskrifterna och andra vik- 
tiga textkällor» förekommer, böra de, för så vidt i »andra 
viktiga textkällor» den s. k. västerländska texten ingår, alla 


nedflyttas under texten; ty för bibelläsaren är det ju omöj- 


ligt att förstå, hvarför med precis samma motivering versen 
i ena fallet skall förekomma 7 texten och i andra fallet under 


texten. — Att i den blifvande kyrkobibeln alldeles utesluta 


BIBELKOMMISSTONENS SENASTE PROFÖFVERSÄTTNING 163 


dessa noter torde med hänsyn till versindelningen, då hela 
verser uteslutits, icke vara möjligt. Och utsättas de vid några 
OSKONB:SNochENyrU:stesxt uteslutna versdelar då Synes 
följdriktigheten och hänsyn till nuvarande kyrkobibel och 
normalupplagan fordra, att de utsättas vid a//a sådana. Hvad 
särskildt Mark. 16: 9—20 angår, synes det mig önskvärdt, att 
äfven den kortare afslutningen införes. 

Med afseende på texten vill jag till sist fästa uppmärk- 
samheten på några ställen, där B. K. genom att taga vara 
på det senaste uppslaget i den textkritiska forskningen kun- 
nat komma till en sannolikt riktigare text. 

NIateNs200heteridetieniotebd KE; Hvar och enrsom 
vredgas på sin broder, han är hemfallen åt Domstolens dom!» 
Om nu Jesus verkligen uttryckt sig på detta sätt, så skulle 
han därmed ha uttalat en dom öfver sig själf. Enligt Mark 
3: 5 säges det ju om honom: » Då såg han sig omkring på dem 
med vrede, bedröfvad öfver deras hjärtans förstockelse.> Det 
var ock vrede i hans ljungande verop öfver fariseerna och 
derskaltlarde, sa ock da han i nitalskam för sim fadets hus 
renade templet. Det finnes sålunda en berättigad vrede. Den 
text, som B. K. följt, kan därför svårligen vara riktig. Det 
är sant, BK. har stod:för sm-otversattning 1 bade Noch B, 
»de två äldsta handskrifterna», jämte flere andra. Men Sy- 
rus sinaiticus har här vid »hvar och en som vredgas» ett 
tillägg, som motsvarar vårt »grundlöst» och synbarligen för- 
utsätter en text eww7. Här har Syrus sinaiticus otvifvelaktigt 
rätt emot NX och B. Det torde framgå, utom af det sagda, 
af följande. Syr. sin:s text har stöd i icke mindre än 11 uncial- 
handskrifter och a//a gamla öfversättningar. Den armeniska 
öfversättningen af 440, till grund för hvilken låg en grekisk 
text från Konstantinopel, har enligt Merx (Die vier kanoni- 
schen Evangelien nach ihrem ältesten bekannten Texte II. 


s. 90 f.; Uebersetzung 231 f.): »durabardouts» (= grundlöst). 
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Ulfilas från 300-talet har i sin öfversättning: »svare», och 
denna hvilade sannolikt äfven på en byzantinsk handskrift. 
Ett århundrade tidigare har den nederegyptiska öfversättnin- 
gen samma tillägg, och den måste naturligen hvila på alex- 
drinsk text. Cyprianus (+ 258) hade ordet i sin latinska text: 
sine. causa» (lestim. II, 8). oIreneus: som skretisittrstora 
arbete mot de heretiska riktningarna år 182—188 hade äfven 
ordet i sin grekiska text och anför det på icke mindre än 
tre ställen, och hans text visar tillbaka till Mindre Asien. 
Vidare förekommer detta »utan orsak» i alla de syriska öf- 
versättningarna, icke blott sålunda i Syrus sinaiticus, utan 
äfven i Curetonianus, Peschitta och Philoxenianus, liksom 
äfven i den Jerusalemiska öfversättningen. Häraf framgår, 
att omkring år 200 förekom denna text ex i de mest olika 
delar af den dåvarande kristenheten: Mindre Asien, Syrien, 
Igypten, Nordafrika och Gallien. Vid en sådan allmän ut- 
bredning är det icke sannolikt, att denna läsart är inskjuten. 
I alla händelser är den betydligt äldre än våra tvenne äldsta 
och bästa handskrifter, Da alltsa denna. lasartiamkisdaval 
styrkt, hader bb. Ksomnden atven ickerupptagitrdeniitexten 
åtminstone på något sätt bort antyda densamma. 

I” Mattwr453 heter detrenliotiBIISNtsasemrocktenhorg ke 
B. och N.U., att Herodes hade låtit kasta Johannes i fängelse 
»för sin broder Filippus' hustru Herodias skull», och detta 
med stöd af x B. Men här utelämnar den västerländska tex- 
ten, representerad af D. och några textvittnen-af latinskt ur 
sprung, »Filippus» och detta med all rätt, ty Herodias var 
icke hustru till Filippus, utan till en Herodes, en styfbroder 
till Herodes Antipas. Vår grekiska Matteus har sålunda ur- 
sprungligen haft den riktiga texten, och Piitzzov har säker- 
ligen senare här insatts möjligen från Markus 6: 17, där den 


oriktiga uppgiften synbarligen först förekommit. 
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I Matt. 23: 26 heter det enligt B. K : »Du blinde farisé, 
gör först rent det, som finnes inuti bägaren och fatet för att 
sedan också utsidan af dem må bli ren.» På samma sätt K. 
B. och N. U. Men den västerländska texten, representerad 
af Syrus sinaiticus, Curetonianus, Codex D och några Itala- 
vittnen, utesluta xo t7c zapotbidos och läsa i stället för a3töy 
singularis a0to5. Betecknande är ock, att i B' läses abtod i 
stället för a»töv, hvilket ju synes tala för den västerländska 
textens ursprunglighet. Det är svårt att förstå, hvarför icke 
B.K. följt den, då redan Westcott-Hort satte xo tic tapobidos 
inom klammer och utan tvekan ansåg td åxtos adtoj såsom 
den ursprungliga texten, icke tb &xtos anvröv, och därtill kom- 
mer, att Nestle's text helt och hållet öfverensstämmer med 
den, som Syrus sinaiticus har. 

Ua kaEsterom heteridets enligt BI KoIRDefstesoruppiot 
vanpå huset och släppte honom (den lame) tillika med sän- 
gen ned genom tegeltaket midt ibland dem framför Jesus.» 
Detta »genom tegeltaket» saknas i Syrus sinaiticus, och det 
är stor sannolikhet för att det icke är ursprungligt. 

laktos har Bo Kl obibehallit: »Darefter utsag Herren 
vokandra och sandefut! dem.>»w Har har Westcott-Hort 1tex- 
ten upptagit EBöopirovra do, ehuru det sistnämnda satts inom 
klammer. Detta klammer torde dock nu kunna tagas bort, 
då codex B, som var Westcott-Horts textkritiska vittne för 
denna läsart, fått stöd af Syrus sinaiticus. I 72 ingår ju ock 
I 2-talet jämt sex gånger, och det ligger nog nära till hands 
att antaga, att antalet lärjungar i den andra utsändningen 
skulle stå i något förhållande till den första. 

I Joh. 3:13 har B. K. uteslutit:rsom äri himmelen». Syr. 
Sin. har dock här en text, som synes tala för dess ursprung- 
lighet: »Ingen har stigit upp till himmelen, utan den som 


steg ned från himmelen, människosonen, som är från him- 


melen.» 
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En sådan omkastning, som Syrus sinaiticus gör af ver- 
serna i Joh 18, då derdar anföras Jsoljanderordmnovers 
= (35-24) MAN ISA OS ÖRE SN SÄG åtminstone af 
så stort intresse, att en antydan därom synes mig bort göras. 

I Joh. 18:16! öfversattem DÅ Ko Denfandraslanvun scn 
den, som var bekant med öfversteprästen, gick då ut och ta- 
lade med portvakterskan och frekis salföra Petrus kors; 
Tjänstekvinnan, hon, som vaktade porten, sade därvid» o.s.v. 
På Iknande sätt Bork och NIUCimedisto dras pet 
Men Syrus sinaiticus har »portvaktaren» i stället för »port- 
vakterskan», och då i Österlandet en ancilla ostiaria var nå- 
got otänkbart, har Syrus sinaiticus otvifvelaktigt äfven här 
rätt gentemot B. I öfverensstämmelse därmed har då ock 
Syrus sinaiticus i vers 17 »dörrvaktarens slafvinna» i stället 
för »tjänstekvinnan, hon, som vaktade porten». Den ur- 
sprungliga grekiska texten har alltså varit 17 nowtoxn ton 
Ivpwpod. Och då to5 Yvpwpod sedan af någon afskrifvare för- 
ändrats till 4 Iopwpös, så har sannolikt detta 4 todioxn 
Ivpopås verkat tillbaka på det föregående tå Ivpwpg, så att 
det blifvit T7 Ivpopö. 

I Apg: harsBi Kuickegjort Pprukivafi den västertandska 
texten, och dock erbjuder den här mycket af intresse. Detta 
är så mycket egendomligare, som det icke gärna kan vara 
B. K. obekant, att den västerländska texten här af forskare 
sådana som Blass, Zahn o. a. utan tvekan betraktas icke blott 
såsom lika ursprunglig som den genom 8 B etc. represente- 
rade texten — dav. s. deleda bada sitt ursprung ttän Lukastes 
utan såsom ägande prioritet i förhållande till denna. Jag 
vill blott fästa uppmärksamheten på några ställen. 

I Apg. 11:28 heter det enligt codex D: »Och det var 
ett stort jubel, men då wz7 voro församlade, sade en af dem 
vid namn Agapus» o. s. v. Enligt denna text skulle vi här 


ha det första s. k. »vi-stycket». Och detta är afintresse, sär- 


BIBELKOMMISSIONENS SENASTE PROFÖFVERSÄTTNING 167 


skildt därför att vi däraf skulle ha rätt att draga den slutsat- 
sen, att Lukas ursprungligen varit medlem af församlingen i 
Antiokia. 

Enligt Apg. 13:8 kallas den judiska trollkarlen Barjesus 
äfven med namnet »Elymas». Men den västerländska tex- 
ten, representerad af codex D: och Itala-textvittnen, har i stäl- 
let ”Ertotpog eller "Etowyäcs. Detta namn påminner om den 
judiske magiern Atomos från Cypern, som Josefus (Ant. XX. 
7. 2.) omtalar såsom kopplaren mellan Felix och Drusilla. 
Här har åter den västerländska texten synbarligen rätt gent- 
emot NB. 

APS Tore hetenmidet seniigt ib KoI > Men hang Paulus) 
samtyckte icke därtill, utan tog afsked af dem med de or- 
den: om Gud vill, skall jag vända tillbaka till eder» Det 
Var, da Paulus på aterresan från Korint under den andra 
missionsresan besökte Efesus och judarna därstädes önskade, 
att han skulle kvarstanna. - Enligt N. Ul äter inleder P. sitt 
svar på följande sätt: »Jag måste nödvändigt tillbringa den 
stundande högtiden i Jerusalem.» Med hänsyftning därpå 
heter det ock enligt den västerländska textens till Apg. 19: 1: 
»Då Paulus enligt sitt beslut ville begifva sig till Jerusalem, 
bjöd Anden honom att återvända till Asien», och därpå föl- 
jer med utelämnande af: »medan Apollos var i Korint», som 
baderko Bö N. Ul och BrEhar sMentssedan han farit ge 
nom de öfre delarna af landet, kom han ned till Efesus» etc. 
Enligt den västerländska texten synes alltså Paulus efter an- 
komsten till Cesarea genom anden d. v. s. en profetisk röst 
i församlingen därstädes blifvit hindrad att fullfölja sin afsikt 
att draga upp till Jerusalem och i stället fått anvisning att 
återvända till Efesus. Det hände ju ock ej sällan, att Paulus 
fckiuppgifva sina. planer... Sat. ex. enligt Apg. rosöjrdå 
han af anden (en profetisk röst, sannolikt genom Silas) hin- 


drades att enligt hvad som var hans afsikt begifva sig till 
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Asien och Bitynien; Apg. 17: 15 enligt den västerländska 
texten, då han hindrades att predika ordet i Tessalien; Apg. 
20: 3, då han vid återresan från Korint först ämnade segla 
direkt till Syrien, men i följd af judarnas anslag mot honom 
nödgades taga omvägen genom Macedonien. I den text, B. 
K. följt, förekommer nu icke något i Apg. 18:21, som talar 
om Pauli afsikt att resa till Jerusalem, i Apg. 19: 1 icke hel 
ler någon antydan därom, att han genom anden hindrades 
att fullfölja den. Det ena som det andra hade det dock en viss 
betydelse att känna. Då nu emellertid både K.B. och N.U. 
ha meddelandet om denna afsikt i Apg. 18:21, så hade ute- 
lämnandet bort angifves i en not under texten, hvilket då 
naturligen ock bort medföra såsom följd en not till Apg. 19: 1 
med angifvande af den västerländska texten. 

I Apg. 20112 har BIRTE sOckide fördefynelngensnent 
lefvande och kände sig! nu icke litet tröstade»! NYCDEIIar 
här riktigare med: »förde frame  aterovitt den biesxtöeb. te 
följt. Den västerländska texten har emellertid här ett tillägg 
ästalopévev de adröv och läser Yyayev i stället för Yroroyv. 
Genom B. K:s- text och särskildt genom B. K:s öfversättning 
af den har nu en 1 sig själf mycket älsklig tafla blifvit otyd- 
lig för att icke säga förstörd. Det är slutet af berättelsen 
om Pauli tal sent en afton i Troas på återvägen den tredje 
missionsresan. Bland de församlade var då äfven en yng- 
ling, som, öfverväldigad af sömnen, föll ned från tredje vå- 
ningen och upptogs som död, men af Paulus åter blef gjord 
helbrägda. Det som den västerländska texten åtminstone an- 
tydningsvis vill framhålla är då följande. Ända till dagens 
inbrott hade församlingen där med Paulus varit samlad i hu- 
set. Först då lämnar han det. Lukas och hans kamrater 
stiga ombord på fartyget. Paulus däremot vill färdas land- 
vägen och sedan sluta sig till dem. Det sista Lukas och de, 


som voro med honom, nu sågo, när fartyget lade ut, var 
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en skara församlingsmedlemmar stående på stranden vin- 
kande farväl åt dem, och midt i skaran se de Paulus, som 
håller den räddade ynglingen vid handen. Som sagdt, denna 
älskliga tafla träder icke tydligt fram i den text N. U. och 
B. K. följt och förstöres alldeles genom B. K:s öfversättning 
af Nyoyov: »De förde hem.» 

I Apg. 21:15 f. ha vi äfven en förkortning och samman- 
dragning af den äldre västerländska texten, som vållar en 
viss” otydlighet. Enligt den af N. U. och B. K. följda tex- 
ten säges här om Paulus och hans följeslagare, sedan de 
några dagar vistats i Cesarea: »Vi gjorde oss i ordning och 
begåfvo oss upp till Jerusalem.» Därefter heter det: »Från 
Cesarea följde ock några af lärjungarna med oss, och dessa 
förde oss till en viss Mnason från Cypern, en gammal lär- 
junge, som vi skulle gästa hos Här får man no det in- 
trycket, att Lukas skulle vilja säga, att denne Mnason bodde 
i Jerusalem och att några lärjungar följde med dit ända från 
Cesarea för att skaffa härbärge åt Paulus och hans följesla- 
gare. I den följande versen talas så om framkomsten till Je 
rusalem och att de där med glädje mottogos »af bröderna». 
Tanken, att några bröder skulle följa med från Cesarea för 
att skaffa Paulus och hans följeslagare härbärge i Jerusalem, 
är osannolik. Nog visste de, att där funnos sådana, som med 
glädje skulle öppna sina hem för dem. Den västerländska 
texten är här tydlig och klar. Det heter där v. 16: »Några 
lärjungar från Cesarea följde med oss, och dessa förde oss 
He san ma lärjunge» eter och därefter? heten desv byt 
sometdey fEtovrec, d. v. s. »och vi bröto upp därifrån» -— näm- 
ligen från Mnason — »och kommo till Jerusalem». Mnason 
bodde således någonstädes på vägen mellan Cesarea och Je- 
rusalem. Det kanske icke fanns många på den vägen, som 


. $ SL 
förmådde härbärgera. I Cesarea var Mnason känd. Några 
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bröder därifrån följde därför Paulus till honom och drogo 
omsorg om att han fick härbärge. 

Till dessa exempel på den västerländska textens bety- 
delse i fråga om Apostlagärningarna skulle ju flere kunna 
läggas. Särskildt skulle en undersökning af det s.k. apostla- 
dekretet Apg. 15:29, jfr v. 20, vara af vikt. Men det skulle 
föra oss för långt. Jag har härmed blott velat fästa uppmärk- 
samheten på, att det icke kan vara riktigt att, såsom B. K. 
gör i fråga om Apg:s text, genomgående lämna den väster- 
ländska texten ur räkningen. Just i fråga om Apg:s text har 
man så mycket mer anledning att undra däröfver, som forsk- 
ningen, såsom nämnts, med stor sannolikhet uppvisat, att, äfven 
om båda texterna äro att betrakta såsom ursprungliga, ehuru 
olika redaktioner af samma författare, den västerländska texten 
dock måste tillerkännas prioritet. Önskligt vore i alla händelser, 
att i den blifvande kyrkobibeln åtminstone i noter under tex- 
ten den västerländska texten blefve angifven och därigenom 
framställningen i själfva texten för bibelläsaren finge önskvärd 
belysning. 

Härmed har jag angifvit några skäl för min anmärkning 
med afseende på B. K:s text, att B. K. dels icke följdriktigt, 
dels icke alls, äfven där det, såsom det synes, bort ske, gjort 
bruk af det nya uppslag i det textkritiska arbete, som upp- 
täckten af Syrus sinaiticus gifvit anledning till, och hvar- 
igenom den s. k. västerländska texten i mer än ett fall fått 
afgörande betydelse. Naturligen är det dock härmed icke 
min mening att säga, att icke den, äfven i dess renaste form, 
såsom den föreligger i Syr. sin., kan föra vilse. Så t. ex. 
kan den text, Syr. sin. har Matt. 1:16, redan i följd af sin inre 
motsägelse, omöjligen vara den ursprungliga. Någon ofelbar 
textkritisk grundsats finnes icke och torde ej heller någonsin 


kunna vinnas. (Forts.) ÅA. Kolmodin. 


PRÄSTENS »KYRKORÄFFPSLIGA» FÖRPLIKTELSE I 


Prästens ”kyrkorättsliga” förpliktelse till 
bekännelsen. 


Genmäle. 

Den till prästmötet i Lunds stift år 1906 inlämnade mo- 
tionen »om åtgärder för främjande af ett rikare församlings 
lif» m. m. uppref frågan om prästens ställning till bekännel- 
sen och hade bland annat till följd, att detta spörsmål åter- 
upptogs till behandling vid förra årets prästsällskapssamman- 
träde i Lund. Ämnet ansågs vara af den betydelse, att herr 
biskopen själf höll inledningsföredraget. 

Ämnet har nu på nytt upptagits till behandling af prof. 
Holmström i artikeln: »Den pastorala förpliktelsen till vår 
kyrkas bekännelseskrifter», införd i denna tidskrifts två första 
häften för innevarande år. 

Hufvudskillnaden mellan biskop Billing och prof. Holm- 
ström består däri, att den senare utbytt termen »juridisk» 
mot »kyrkorättslig». 

Prof. Holmström vill ej veta af en juridisk förpliktelse, 
enligt hvilken prästen skulle vara bunden till hela innehållet 
1 bekännelseskrifterna, utan förordar 1 stället den evangeliska 
förpliktelsen, d. v. s. bundenheten endast till det hufvudsak- 
liga i bekännelseskrifterna. s 

Denna tolkning motsvarar emellertid: icke den ursprung- 
liga meningen med I kap. I $ kyrkolagen. Lagen skrefs 
nämligen på en tid, då verbalinspirationsteorien behärskade 
utläggningen af både bibel och bekännelseskrifter. Under 
sådana omständigheter ville kyrkolagen naturligtvis förplikta 
till 2ela innehållet i bekännelseskrifterna, och den var under 
sin förutsättning af nämnda teoris riktighet också i sin full- 
goda rätt. 

Men om nu denna vår kyrkas renläriga ståndpunkt skall 
öfvergifvas, huru mycket bör då räknas till »bufvudinnehållet> 
i bekännelsen, och huru långt sträcker sig alltså ordinandens 
förpliktelse? | 

Härpa svarar prof. H.: »Förpliktelsen sträcker sig till 
och ordinanden blir genom ordinationslöftet bunden vid allt 
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det i bekännelseskrifterna men icke heller vid mer än det, 
som verkligen är och af den nu lefvande lutherska försam- 
lingen fattas som bekännelse» (sid. 39). 

Den nu lefvande församlingen.» Här tyckes ett erkän- 
nande vara gjordt af det faktum, att olika tider hafva olika 
uppfattning af det väsentliga i bekännelseskrifterna, och att 
utvecklingen plägar vara förenad med en reducering hän 
emot det lifskraftigt centrala. Och denna utveckling är här 
enligt prof. H. riktig, eftersom hvarje präst skall vara bun- 
den af sin tids uppfattning och således erkänna den utveck- 
ling, till hvilken man på hans tid kommit. Men huru skall å 
andra sidan en utveckling vara möjlig, om hvar och en är 
bunden af »allt det» i bekännelseskrifterna, som på hans tid 
fattas såsom bekännelse. Ingen annan möjlighet blir väl öf- 
rig, än att alla, som förbereda utvecklingen på någon sär- 
skild punkt, afsättas från prästämbetet, om de tillhöra detta, 
men sedan de afsattas mening vunnit pluralitet, upphör den 
gamla åskådningen att vara bekännelse. 

Och huru skall man konstatera hvad en bestämd tid fat- 
tar som bekännelse, frågan må nu gälla bekännelseskrifterna 
eller tSknöften: "Om t. ex. en. präst i vara dagammuppyisds 
grundläggande religiösa sanningar i skapelseberättelsen men 
däremot ej i densamma kan finna en egentlig beskrifning på 
världens tillkomst, har han då brustit mot bekännelsen? »Den 
nu lefvande lutherska församlingen» i vårt land får väl un- 
gefär betyda pluraliteten af vår statskyrkas konfirmerade, 
kristligt intresserade medlemmar. Denna pluralitet anser 
otvifvelaktigt, att skapelseberättelsen i Genesis lämnar en 
verklig beskrifning på världens tillkomst. De tro orubbligt 
härpå och betrakta ett förnekande häraf såsom ett bevis på 
otro. Häraf skulle ju alltså följa, att den ifrågavarande prä- 
sten brustit i bekännelsetrohet. En dylik slutsats kunde emel- 
lertid ej gärna dragas af Lunds domkapitel, ty den anklagade 
kunde hänvisa till tryckt uttalande af sin biskop. Här måste 
man väl därför reducera församlingen till de mera omdömes- 
gilla medlemmarna af densamma och därmed motivera en 
frikännande dom. En dylik reducering vore ju emellertid svår 
att förena med prof. H:s definition, alldeles bortsedt ifrån att 
förfaringssättet saknar anslutning i svensk kyrkolag. 
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Och en dylik reducering skulle lämna än ytterligare rum 
åt godtycket. Icke ens fackmännen på det teologiska områ- 
det äro nämligen öfverens om hvad som är det väsentliga i 
bekännelsen, och huru skulle man då kunna begära enstäm- 
miga åsikter hos de bildade lekmännen? 

Prof. H. påpekar exempelvis, att prof. Pfannenstill en 
gång lämnat en definition på hjärtpunkten i bekännelseskrif- 
terna, och att biskop Billing fann denna definition »allt för 
fattig» (sid. 37). Biskop Billing medgaf, att det af prof. Pf. 
anförda hörde till hjärtpunkten, men dit hörde ännu mer. 
Herr biskopen undvek dock att angifva hvad som fattades. 
Äfven prof. Holmström undviker i sin uppsats att närmare 
angifva hvad som är det väsentliga i bekännelsen, men de 
antydningar, som finnas, torde gifva vid handen, att en even- 
tuell definition från biskop Billings sida skulle af prof. Holm- 
ström betraktas såsom »allt för fattig». 

Hvarför får man emellertid i prof. Holmströms uppsats, 
som så starkt betonar den »kyrkorättsliga» risken af en af- 
vikelse från bekännelsen, ingen närmare utredning af denna 
bekännelses innehåll? Anledningen härtill må nu vara hvilken 
som helst. En sak står emellertid fast. Skall man fälla dom 
efter hvad den stora mängden af vår lutherska församlings 
medlemmar anser vara orubbligt trosinnehåll, torde ej ens 
prof. H. själf hålla profvet, och skall man på något sätt bée- 
gränsa antalet af de konfirmerade, religiöst intresserade med- 
lemmar, som böra rådfrågas vid bestämmandet af bekännelse- 
innehållet, blir icke blott normen för begränsningen godtyck- 
lig utan äfven resultatet af de åtspordas olika uppfattningar 
Salsvatvande, att talet! om »den: nu  lefvande lutherska för- 
samlingens» uppfattning ganska väsentligt förlorar i värde. 

Vid en blifvande »kättareprocess» kan det då blott på 
ett ungefär bli tal om församlingens uppfattning af bekännel- 
sen, och det verkligt afgörande blir de enskilda domkapitels- 
ledamöternas åsikter. Man har då blott något så när und- 
vikit den af prof. H. påpekade faran, att bekännelsen »på 
ett efter den enskildes teologiska ståndpunkt eller enbart af 
hans subjektiva godtycke normeradt sätt 'destilleras' ut ur 
bekännelseskrifterna» (sid. 39). Afgörandet af en »kättare- 
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process» blir då bemängdt med ej så litet af tillfällighet, och 
en eventuellt fällande dom blir afkunnad, utan att man förut 
med full evidens bevisat, att verkligen något brott förelåg. 
Skillnaden mellan ett juridiskt förfaringssätt och det af 
prof. Holmström rekommenderade »kyrkorättsliga» blir då 
den, att en juridisk domstol aldrig dömer någon skyldig i 
brottmål, förrän det till full evidens betygats, att verkligen 
ett brott blifvit begånget, under det däremot en »kyrkorätts- 


lig» domstol dömer till afsättning efter att blott på ett un- 


oefär hafva bestämt, om verkligen brottslighet förelåg eller ej. 

Prof. H. anför i sin uppsats åtskilliga tyska auktoriteter 
och kan ej sällan ansluta sig till dessa. Men de tyckas alla 
eller nästan alla svika i hufvudsaken, d. v. s. då det gäller 
att bestämma, om strafflagen är en den evangeliska kyrkan 
värdig bundsförvant i striden mot den moderna teologien. 
Ej ens" prof. Achelis håller måttet. Denne talar visserligen 
om »bestämmelser af kyrkorättslig eller "polizeilicher' art», 
men han kommer 1 slutet af sin artikel till följande af prof. 
H. själf citerade resultat: »aldrig har den evangeliska kyrkan i 
alla sina lemmar ända upp till den högsta myndighetsspetsen 
att glömma det, att, om kyrkans väsen icke på romerskt sätt 
skall förnekas, så står kyrkorätten i motsägelse med kyrkans 
väsen» (sid; AI)j-Prof En beklagarsien datöftöfventXenhels 
med följande ord: »Det nämnda erkännandet (om polisbe- 
stämmelsernas berättigande) tages dock så godt som fullstän- 
digt tillbaka, eller åtminstone afhugges knuten i stället för 
att lösas» (sid. 41). 

Bättre anslutning tyckes prof. H. finna hos en del auk- 
toriteter bland sina egna landsmän. Emellertid äro åsikterna 
delade äfven här i landet, och till dem, som uttalat afvikande 
mening, hör äfven undertecknad. 

Mina anmärkningar vålla emellertid prof. H. ej stor svå- 
righet. De torde nämligen blott vara ett uttryck för »full- 
komlig okunnighet om dessa för svensk kyrkorätt elementära 
grunddrag» (sid. 51). 

Prof. H. tyckes emellertid ej hålla så strängt på hypote- 
sen om okunnighet men undrar, om man då ej kan få utbyta 
den mot en liten antydan om brist på hederlighet. 
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Hans kritik gent emot mig börjar med följande sats: 
Verkliga förhållandet är emellertid, att hvarken 1889 års lag 
eller 1904 års prästlöfte gifvit någon vare sig 'definition' eller 
modifikation af svenska kyrkans lära» (sid. 50). 

Hvad här säges om 1889 ars lag är alldeles riktigt. För- 
står blott knappast, hvarför det säges, då min uppsats ej på 
minsta sätt antydt någon motsatt åsikt. 

Däremot kan jag omöjligen ansluta mig till prof. H:s 
påstående, att det nya prästlöftet »endast är en annan formu- 
lering af en punkt i ett liturgiskt handboksritual» (sid. 51), 
utan jag måste i detta löfte se en »definition» på svenska 
kyrkans lära. Hade denna åsikt blott varit en hypotes af 
mig, kunde prof. H. gärna affärdat den så lätt, som han gör. 
Men jag var ju icke ensam om min mening utan åberopade 
ett uttalande från landets högsta dömande myndighet. Då 
förslaget till 1889 års lag öfverlämnades till högsta domsto- 
lens granskning, förenade sig nämligen domstolens ledamöter 
om ett yttrande, i hvilket de bland annat betonade, att man 
hade tre olika definitioner på svenska kyrkans lära: en i I 
kap. I $ kyrkolagen, en i 2 $ Regeringsformen och en i den 
då gällande prästeden. Prästeden, det vill numera säga präst- 
löftet, innehåller således enligt högsta domstolens enhälliga ut- 
talande en definition på svenska kyrkans lära. 

Hvarför har prof. H. underlåtit att lämna sina läsare denna 
upplysning? Dessa skulle helt säkert ännu uppmärksammare 
läst hans vederläggning, om de vetat, att densamma träffade 
ej blott mig utan äfven högsta domstolen. 

Sven Herner. 


SYUAK. 


Då redaktionen erbjudit mig tillfälle att besvara ofvan- 
stående genmäle, vill jag begagna mig däraf för att i kort- 
het bemöta endast två hufvudpunkter däri. Största delen af 
detsamma, både det som rör innebörden af förpliktelsen och 
»hvad som af den nu lefvande församlingen fattas som be- 
kännelse» såväl som möjligheten och nödvändigheten af vi- 
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dare utveckling äfven på den evangeliskt fattade symbolför- 
pliktelsens grund inom de af bekännelsen uppdragna grän- 
serna, är nämligen af den beskaffenhet, att det endast torde 
behöfvas ett förnyadt, uppmärksamt genomläsande af hvad 
jag verkligen sagt för att därmed komma på det klara, hvar- 
för jag af utrymmesskäl nöjer mig med att därtill hänvisa, 
särskildt till sid. 39—40, 55—57 och vidare till III i detta häfte. 

Skillnaden mellan »rent juridisk förpliktelse» och »kyrko- 
rättslig» trodde jag mig också hafva tillräckligt klargjort, då 
den förra karaktäriserats som en sådan, där bekännelseskrif- 
terna betraktas som en lag och förpliktelsen anses binda vid 
deras bokstaf på samma sätt som vid en lagparagrafs gifna 
formulering, och den kyrkorättsliga däremot såsom en evan- 
gelisk, bekännelseenlig sådan, som endast förpliktar till hvad 
som verkligen är bekännelse men hvilken likväl, för att blifva 
fullt effektiv, medför, att uppenbarligt brytande af den kan 
drabbas af sådan rättslig påföljd, som kräfves af och står i 
öfverensstämmelse med kyrkans väsen såsom icke blott tros- 
och kärleks- utan också rättssamfund. Och den distinktionens 
riktighet har icke vare sig vederlagts eller visats vara omöj- 
lig att upprätthålla af hvad prof. Herner haft att genmäla. 

Att det kan gifvas olika meningar om, när ett sådant 
uppenbarligt brytande af symbolförpliktelsen ägt rum eller 
hvilken rättsföljd hvarje särskildt fall skall drabbas af, måtte 
väl icke mer vid ett »kyrkorättsligt> forum än vid ett rent 
juridiskt sådant behöfva vare sig förorsaka, att dom  fälles, 
»förrän det till full evidens betygats, att verkligen ett brott 
blifvit begånget», eller omöjliggöra hvarken ett konstaterande 
af faktum eller ett af gällande lag för ämbetsbrott af präst 
normeradt, objektivt domslut, såvidt eljes de därvidlag fun- 
gerande äro sin uppgift vuxna och förmå bedöma andliga 
saker andligt och handla under den ansvarskänsla, som sa- 
kens egen vikt kräfver. 

Redan den etiska eller evangeliska förpliktelsen kan ju, 
där den rätt fattas, icke tänkas bruten utan ett därmed föl- 
jande och därifrån i själfva verket oskiljaktigt etiskt ansvar, 
äfven om det icke alltid kännes eller synbarligen exeqveras. 
Och då nu en ordinand själfmant förpliktat sig till att såsom 
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kyrkans tjänare förkunna Guds ord »såsom vår kyrkas bekännel- 
seskrifter därom vittna», är ju därmed eo ipso ett rättsför- 
hållande mellan honom och kyrkan stipuleradt, som endast 
kommer till klart uttryck i hvad jag kallar den kyrkorätts- 
liga förpliktelsen och som ju, där det å ena sidan kränkes 
eller brytes, nödvändigt äfven å den andra kräfver ett däremot 
svarande exeqverande eller, där ej annat visar sig hjälpa, med 
behöflig effektivitet måste kunna förhindras eller så vidt möj- 
ligt oskadliggöras. 


Det är då, när sådant sker, zcke — såsom prof. Herner 
behagar uttrycka det — endast »strafflagen», som användes 


såsom »en den evangeliska kyrkan värdig bundsförvant», utan 
det är kyrkans väsensenliga reagerande mot bekännelsestridig, 
förargelseväckande och nedrifvande i st. f. uppbyggande för- 
kunnelse. Det är med ett ord kyrkans egen själfuppehållelse- 
plikt, som därmed fullgöres, alldenstund »kyrkan», äfven en- 
ligt en (sid. 52) af mig citerad förf. af Ritschlska skolan, H. 
Schultz, »skulle uppgifva sig själf, ifall hon upphörde att för- 
skaffa sig säkerhet för att i församlingarna den tro vårdas, 
på hvilken hon såsom evangeliets och reformationens kyrka 
är byggd». Af hvilken genomgripande vikt och betydelse 
det för både prästen och kyrkliga myndigheter i all deras 
ämbetsutöfning är, att detta framställes i sin rätta belysning, 
"i stället för att så godt som allt hvad symbolförpliktelse och 
kyrkorättslig påföljd heter utan vidare hallstämplas som 
»oevangeliskt juristeri>, »efterblifvenhet», »polisbestämmelser» 
och »strafflag», »kättareprocess», »hinder för utveckling» 
0. S. v., torde ligga i öppen dager för enhvar, som eljes vill 
och vågar se. 
Den andra punkten i genmälet, som kräfverett bemötande 
å min sida, är det om prästlöftet yttrade. Då prof. Herner 
säger sig »omöjligen kunna ansluta sig till påståendet, att det 
nya prästlöftet endast är en annan formulering af en punkt i 
ett liturgiskt handboksritual, utan måste i detta löfte se en 
definition på svenska kyrkans lära», så vill jag däremot till 
att börja med anmärka, att det först nämnda icke är något 
blott påstående af mig utan ett faktum, som jag trodde vara 
tillräckligt erinra om och som, då det såsom sådant är kon- 
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stateradt och icke af någon förnuftig människa lär bestridas, 
bibehåller sin obestridliga fakticitet, vare sig prof. Herner kan 
ansluta sig därtill och vill acceptera hvad däraf följer eller 
icke. Men hvad jag påstått, det är, att, eftersom det nya 
prästlöftet endast är ett sådant liturgiskt aktstycke, så har det 
icke medfört eller i och för sig kunnat innebära någon som 
helst rättslig modifikation af gällande kyrkobestämmelse om 
symbolförpliktelsen eller ännu mindre upphäfva den prästerna 
åliggande juridiska förpliktelsen och att därför hela Herners 
argumentering, som baserats därpå, sväfvar i luften. Och 
detta mitt påstående jäfvas icke af hvad i genmälet anförts. 

»Hade denna åsikt — säger nu prof. Herner ytterligare 
om prästlöftet — blott varit en hypotes af mig, kunde prof. 
H. gärna affärdat den så lätt, som han gör. Men jag var ju 
icke ensam om min mening utan åberopade ett uttalande från 
landets högsta dömande myndighet.» Och sedan detta refe- 
rerats, frågas det, hvarför jag »underlåtit att lämna mina lä- 
sare denna upplysning»? Därpå vill jag nu svara, att högsta 
domstolen vid det nämnda tillfället visserligen enhälligt talat 
om en från kyrkolagens 1 kap. I $ Zz viss mån afvikande de- 
finition i regeringsformens 2 $ och om en tredje definition i 
1878 års prästed; men om någon prästedens eller prästlöftets 
karaktär af kyrkolag eller förmåga att modifiera gällande 
kyrkolagsbestämmelser om svenska kyrkans lära nämnes där icke 
ett ord. Och det resultat, hvartill uttalandet leder, är detta, 
att, då den i föreliggande lagförslaget gifna beskrifningen af 
den rena evangeliska läran ill ordalydelsen icke öfverens- 
stämde med någon af de anförda, så hemställdes det Lika en- 
hälligt, att hela denna beskrifning måtte ur förslaget utgå, 
»enär en förklaring om hvad med sv. kyrkans lära eller den 
rätta evangeliska läran rätteligen är att förstå icke har sin 
plats i en lag af det innehåll, som den föreslagna; något, som 
ock sedermera blef både riksdagens och kyrkomötets beslut, 
hvadan i lagen enkelt står: »svenska kyrkans lära.» 

Skall man af detta uttalande våga draga någon slutsats 
med afseende på vår fråga, kan det alltså icke bli den, som prof. 
Herner dragit, utan måste i stället bli den, att högsta dom- 
stolen icke ville hafva flera nya, olika formulerade »definitio- 
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ner» af sv. kyrkans lära utan. ansåg den i kyrkolagens I kap. 
I $S och regeringsformens 2 4 tillräcklig. 

Hvilkendera af dessa som nu skall anses vara den kypr- 
korättsligt gällande bestämningen af svenska kyrkans lära, 
därom hafva ju som bekant meningarna varit delade, i det 
en hel del både jurister och teologer ansett 1809 års rege- 
ringsform såsom grundlag faktiskt hafva upphäft kyrkolagens 
TIS: Men i och därmed att K. M. för 1803 års kyrkomöte 
formulerade det då af särskild komité utarbetade förslaget till 
lag ang. ändrad lydelse af kyrkolagens 1 kap. I $ med denna 
ingress: »Svenska kyrkans lära är den rena evangeliska, så- 
dan den» etc. i likhet med regeringsförslaget och detta för- 
slag till lagförändring af kyrkomötet afslogs, måste det anses 
icke blott faktiskt konstateradt utan rättsligt fastslaget, att 
kyrkolagens I kap. z $ i afseende på bekännelseståndpunkt 
äfven är gällande rätt eller innehåller den kyrkorättsliga be- 
stämningen af svenska kyrkans lag. 

Att prästlöftesändringen eller det nya prästlöftet, hvarom 
hvarken högsta domstolen haft att yttra sig eller riksdagen 
ens haft att besluta, skulle hafva medfört någon ändring här- 
utinnan eller i prästens kyrkorättsliga förpliktelse till bekän- 
nelsen, om den nya »åsikten» är och förblifver nog prof. Her- 
ner ensam ibland dem, som eljes i denna sak äro >»omdömes- 
gilla». I hvarje fall torde han, efter hvad här visats, icke ha 
någon rätt att åberopa sig på högsta domstolens auktoritet 
för denna sin »hypotes». 

Lund den 4 april 1908. 

O. Holmström. 
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Granskningar och anmälningar. 


TANDBERG, JENS, Vor Kirkes bekendelse og dens betydning 
for vor tid. Kristiania, Steen'ske Forlag, 1907. 20 sidor. 


Sogneprest Jens Tandberg är redan i vårt land bekant 
dels genom sin omsorgsfullt utarbetade lefnadsteckning af bi- 
skop Heuch (1905), dels genom sina kärnfriska föredrag: 
»Hvem er Jesus Kristus?» och »Troen paa Jesus Kristus», 
publicerade i samlingen »Kristelige Foredrag» af Gustav 
Jensen m. fl. (1906). I slutet af förlidet år utgaf han en li- 
ten broschyr om ett bland de mest brännande spörsmålen 
äfven inom vår svenska kyrka, ehuru motsatserna där icke 
bryta sig fullt så skarpt mot hvarandra som i Ordings och 
Konows fosterland. 

Såsom motto öfver sin skrift har förf. ställt följande min- 
nesvärda ord af biskop Martensen: »I hela den kyrkohisto- 
riska utvecklingen skall där icke framkomma någon ny upp- 
gift, som kyrkan icke skall vara i'stånd att lösa med de 
sanningens och lifvets eviga grundtankar, som äro nedlagda 
i den Heliga skrift.» Sina tankar om det till behandling upp- 
tagna ämnet har förf. grupperat i trenne afdelningar: om 
kyrkan och bekännelsen, om det nuvarande kyrkliga läget 
och om bekännelsens betydelse för vår tid. Ehuru förf:s 
tilltalande framställning på åtskilliga punkter företer förvånans- 
värdt stor likhet med biskop Hj. Danells förträffliga föredrag 
vid svenska prästkonferensen 1903 »Om den kyrkliga bekän- 
nelsens förbindande kraft särskildt med hänsyn till vår tid», 
vilja vi likväl — i anseende till ämnets stora vikt och aktu- 
alitet — i korthet återgifva förf:s klara tankegång. 

Kyrkan är till följd af sin höga kallelseuppgift: att in- 
föra Kristi lifsfullhet i mänskligheten, underkastad den hi- 
storiska utvecklingens lagar och villkor. Hon är därvid 
ständigt utsatt för mångfaldiga främmande inflytanden, som 
verka "hämmande på hennes utveckling. Men hon äger all- 
tid Guds helige Ande, och i kraft af denne osynlige refor- 
mator förnyar hon städse sig själf: framträder städse på 
nytt i föryngrad kraft efter hvarje tid af förödelse. Denna 
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kyrkans ständiga reformation framträdde som mäktigast i 
16:e årh:t, och ännu hafva vi icke pejlat djupet af det ande- 
arbete, som då blef utfördt. Hvad kyrkan då genomlefde 
af evangelii härlighet, hvad hon då tillkämpade sig af klar 
het och ljus, af lefvande troskännedom, det har hon nedlagt 
i sin bekännelse. Denna är sålunda zckee frukten af trosspe- 
kulationer och teoretiska lärobetraktelser, utan den är uttryck 
för en från syndens ångest till det eviga lifvets glädje frälst 
människas innersta lif i Gud. Så visst som den lutherska 
reformationen hade sitt ursprung innerst inifrån: från sam- 
vetets djup, så visst är den lutherska bekännelsen ett lifs- 
kraftigt uttryck för den lutherska kyrkans samvete, hennes 
innersta . trosöfvertygelse. Den är icke ett blott människo- 
verk, utan framför allt ett Guds verk. Men då förf. så talar 


om bekännelsen, tillfogar han uttryckligen — såsom det an- 
står hvarje äkta lutheran — att han skiljer mellan bekän- 


nelsens grundtyp och dess formel eller m. a. o. mellan be- 
kännelsen och bekännelse-s£kri/terna såsom sådana. Med be- 
kännelsens grundtyp förstår han de outplånliga grunddragen 
1 dess religiösa egendomlighet. Såsom vi hos en människa 
eller hos ett folk varseblifva en viss inre egendomlighet, en 
viss evig grundprägel, som aldrig träder fullt ut i timlig- 
heten, så förmärka vi äfven i konfessionerna en kyrklig 
individualitet, som är förblifvande, och som städse pånytt- 
födes under utvecklingens förlopp, under det att däremot 
de teologiska formlerna, 1 hvilka den uttalar sig, mer eller 
mindre bära spår af den tidens säregna teologiska bildning, 
af den tidens säregna behof och säregna brister. Detta åt- 
skiljande mellan bekännelse och teologi är nödvändigt, eme- 
dan »det er i det levende menneskelv, symbolerne er komne 
frem. De er zcke faldne ned til os fra himmelen som mete- 
orstene». Nej, såsom verkligheter i historien »maa de sees 
historiskt: i lys af de begivenheder og forhold, under hvilke 
de fremkom.»! De bära sö tids märke ej blott i språk och 


1 Dessa Tandbergs ord ljuda i svenska öron såsom ett eko af Da- 
nells uttalande i nyssnämnda konferensfördraget år 1903: »Det är i det 
lefvande människolifvet symbolerna, icke mindre än Skriften själf, födts 
fram. De äro inga likt meteorstenar från himmelen till oss nedfallna 
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uttryckssätt, utan äfven i sina vetenskapliga hjälpmedel och 
i sin motsats till de för den tiden egendomliga meningarna, 
som bekämpades. Historien upprepar sig aldrig. Missbru- 
ket af distinktionen mellan »ande och bokstaf», mellan form 
och innehåll upphäfver icke det rätta bruket. 

Man är följaktligen på förf:s ståndpunkt berättigad att 
skilja mellan tvenne arter af bekännelseskrifttrohet, nämligen 
den evangeliska troheten mot bekännelsens andliga grund- 
zZyp och den lagiska troheten mot bekännelsens teologiska 
formler. Den senare bekännelseskrifttroheten utesluter i många 
fall den förra och medför — konsekvent genomförd — teolo- 
giens stagnation. Märkligt är, att just de, som aldrig full- 
ständigt genomläst och långt mindre verkligen studerat sig 
in i de lutherska bekännelseskrifterna, i vanliga fall äro de, 
som ifrigast kräfva trohet mot t. o. m. bekännelsens teolo- 
giska formler. 

Sasom troende kristna. föddarej jblotetzZutankocktdj 
kyrkan, höfves det oss att visa kyrkan vår sonliga vördnad 
och ära hennes bekännelse. »Allerede i selve ordet bekzaen- 
delse er der en hellig klang. Naar et menneske bekender, 
da vil jo det sige, at det menneske oplader sit inderste, leg- 
ger frem hvad der bor dybt inde i sjelen, Derfor vil ingen 
af os kunne staa overfor sit bekendende menneske uden at 
fole zxerbedighed. Var det end en skyldbetynget forbryder, 
der i bekzendelsens oieblik aabnede sit indre, vi vilde ogsaa 
da sige: respekt for bekenderen og for hans beke&ndelse! 
Naar det da ikke bare er en enkelt personlighed, men en stor 
skare mennesker, der under dybt gaaende kampe har gjort 
de samme erfaringer, og som nu for al verden bekzender 
disse sine erfaringer, da skylder vi icke alene deres beken- 
delse 2&rbodighed, men da blir bekendelsen tillike et nyt 
utgangspunkt i den historiske udvikling.»! Och besinna vi 
böcker. De vore i så fall för oss obegripliga . . . Bekännelskrifterna 
skola således förstås /istoriskt — i ljuset af de företeelser, bland hvilka 
de hafva uppkommit.» (sid. 6 f.) 

' Afven här höra vi en återklang af Danells ord: »En bekännelse, 
som i någon mån är, hvad ordet betecknar, är alltid af betydelse. När 
en människa bekänner, så betyder det, att den människans innersta upp- 
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därjämte, att den lefvande medelpunkten i kyrkans bekän- 
nelse, kring hvilken allt för sig, är: »Jag tror på syndernas 
förlåtelse», så står det klart för oss, att kyrkans bekännelse 
»treder oss imgde ikke blot som et historisk faktum, der 
kan vekke vort intresse, kanske vor beundring, men med 
et starkt krav om at blive vort bekendelse i subjektiv in- 
derlighed. Fedt i en svunden tid vil den vere vor person- 
lige bekendelse i denne tid.»>t Vår lutherska bekännelse med 
sitt mäktiga vittnesbörd om synd och om nåd har gripit 
människan i hennes djupaste inre; därför är den ett arf, som 
aldrig skall föråldras eller förlora i värde, så länge människo- 
hjärtans klappa på jorden, och därför är det vår plikt såsom 
lutherska kristna att framför andra vara bekännande kristna. 

Det kräfver ock särskildt det nuvarande kyrkliga läget. 
Kyrkan är omgifven af många fientliga makter: »den reli- 
giese ligeggyldighet», som gifver sig tillkänna i den obetydliga 
plats, som kristendomen får sig anvisad i våra dagars offent- 
liga lif; den klart medvetna otron, den växande oviljan mot 
kyrkans sanningsuppenbarelse. Mellan kristendom och atei- 
stisk humanitet står det i våra dagar en kamp på lif och 


låter sig. Och ingen, som Mar bevarat något af respekt för människan, 
kan undgå att stå med vördnad inför en bekännande människa. Det är 
ett af de mest elementära momenten i humaniteten, att man känner och 
visar vördnad inför en bekännare. Skulle det också vara en skuldbelastad 
brottsling, som i en verklig bekännelse upplåter sitt innersta, vi säga ät 
ven då och icke minst då: respekt för bekännaren och hans bekännelse: 
Men om det nu är en stor skara människor, som gjort samma eller lik- 
HAndSkektarsnlet a ge —— — — Hekanner tor all varlden denna 
sin hjärteerfarenhet, då höfves icke endast djup vördnad inför den bekän- 
nareskaran, utan då blir äfven den aflagda bekännelsen ett betydelsefullt 
led i historien.» (sid 1). 

VJE Danell sid. 5 f.: Men nu träder oss denna kyrkliga bekan- 
nelse till mötes icke endast såsom ett historiskt faktum, väckande vårt 
intresse och vår beundran, icke endast såsom en objektiv makt och ett 
föremål för vårt analyserande och kritiska studium, utan denna vår evan- 
geliska kyrkas bekännelse möter oss också med anspråk på att blifva vår 
bekännelse. Den bekännelse, som födts i en förgången tid och som i 
själfva verket går tillbaka till kyrkans begynnelse, gör anspråk på att vara 
en lefvande bekännelse i denna tid och i all framtid. — — — Den objek- 
tiva bekännelsen kräfver att varda vår subjektiva bekännelse, och det 
desto mer intensivt, ju mer tiden ropar på en ny bekännelse.» 
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död. Är då kyrkan stark nog och enig nog till att stå emot 
fiendeanlopp? Förf. tillsluter icke ögonen för den upplösande 
agnosticism, som gör sig gällande inom kyrkans egna murar, 
för frågetecknen, som sättas t. o. m. vid den kristna trons 
grundsanningar. Visserligen är det icke oroväckande, utan 
tvärtom synnerligen glädjande, att häfdvunna åskådningar 
inom kyrkan upptagas till ompröfning och förnyad gransk- 
ning. Om alla dessa spörsmål tystnade, så betydde detta, 
att kyrkan förlorat antingen sin åstundan att komma allt 
djupare in i de uppenbarade sanningarna effer sitt medve- 
tande om, att hennes kunskap blott är endels — aldrig här 
fullfärdig. Frågetecknen äro sålunda lifstecken, men de blifva 
dödstecken, om de sättas vid de grundläggande trossan- 
ningarna. 

Bekännelsen har en stor betydelse för vår tid. Den 
verkar befruktande utåt och uppeldande inåt. Vi få Icke 
ackordera med evangeliets fiender. Vi få zcke tillmötesgå 
den ateistiska humanitetens toleranskraf. Den begär en to- 
lerans, som i själfva verket är intet annat än religiös indif- 
ferentism; att hvar och en) blit salg par ss tro. FvVIRhalva 
icke rätt att göra Kristi evangelium rymligare, än det i verk- 
ligheten är. 

Kyrkan är, säger förf., zcke en församling af tviflande, 
utan kyrkan är en församling af troende. Detta uttalande 
hade kräft ett förtydligande. Det är säkerligen icke förf:s 
mening, att de troende skulle vara i alla ögonblick fritagna 
från tvifvel, eller att tro och tvifvel icke samtidigt skulle 
kunnas finnas i ett människohjärta. Det finnes verkligen 
tviflande troende. I samma mån som deras bekännelse är 
personligen sann, kommer den att vid olika tillfällen bära 
prägel af större eller mindre visshet och frimodighet. 

Man bör, såsom förf. finner anledning att betona, vara 
varsam med att stämpla religiösa åskådningar såsom irrläror. 
Kyrkohistorien betygar, att man i detta hänseende begått 
många misstag. I den historiska utvecklingen blir alltid mot- 
satsen mellan »det ortodoxa» och »det heterodoxa» mer eller 
mindre flytande. Teser, hvilka en tid såsom nya stämplas 
såsom kätterska, kunna i en följande tid med rätta erkännas 
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såsom ortodoxa: såsom renare framställningar af det grund- 
kristliga. Därför säger biskop Martensen: »Hvarje ny fram- 
ställning af dogmatiken måste nödvändigt innehålla uttalan- 
den, som bära skex af att vara heterodoxa, emedan de el- 
jest blott skulle vara ett återupprepande af det kristliga läro- 
begreppet utan att eftersträfva en renare utveckling af det 
kristliga.» 

Men å andra sidan finnes det religiösa åskådningar, med 
hvilka kyrkans grundbekännelse radikalt angripes. Det står 
enhvar fritt att förkunna sådana, men det har kyrkan rätt att 
kräfva, att ingen gör detta z egenskap af hennes ämbelts- 
bärare. 

Huru mycken skada än dessa radikala angrepp mot kyr- 
kan vålla — visst är, att de tillika medföra den goda påföljden, 
att kyrkans blick med mera skärpt allvar riktas i själfpröf- 
ning zaår. Blott härigenom blir kyrkan i stånd att varseblifva 
sina egna fel och brister och får ögonen öppna för det osanna, 
som tilläfventyrs under kristendomssken insmugit sig i hennes 
lära och lif. Blott härigenom blir kyrkan i stånd att i öd- 
mjuk erkänsla af sina begångna misstag under »stilla refor- 
mation» alltmer utsöndra det osanna och alltmer positivt ut- 
veckla sitt rika lifsinnehåll på bekännelsens sanningsgrund, 
den ovikligt fasta. 

Carl Dymling. 


For frisindet kristendom II. Konfirmationen og andre 
kirkelige sporgsmaal. Religiöse foredrag af A. BRAND- 
RUD, ERLING Greenland THV. KLAVENESS, GUSTAV 
JENSSEN, LYDER BRUN och 5. BRETTEVILLE-JENSEN. 
KirSstanlantoogs Lörhaftenn Eristien25. 

För många har troligen denna skrift rekommendation nog 
däri, att den kallar sig frisinnad. »Det är frisinne, som be- 
höfs.»> För andra gör säkert namnet den misstänkt. »Det 
är det gamla gedigna, som behöfs.> »Det nya är farligt.» — 
Namnet tilltalar icke mig. Jag tror, att det vore bra, om vi 
komme ifrån den starka benägenheten att sätta etiketter på 
personer och rörelser för att sedan utan djupare sakkunskap 
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bedöma dem efter dessa. Etiketter äro nästan alltid mer 
eller mindre missvisande. Man vet ej så mycket om en person 
eller riktning, som man ofta menar, när man placerat personen 
eller riktningen i det fack, öfver hvilket det står »konservativ», 
eller det, öfver hvilket det står »frisinnad». Man vet egent- 
ligen ingenting bestämdt, så vidt man ej känner den miljö, 
till hvilken personen eller riktningen hör. Hvad t. ex. dessa 
norrmän nu kalla frisinne, skulle i en annan situation mycket 
väl kunna kallas konservatism. Därför har man heller icke 
värdesatt någonting blott genom dylika etiketter. Det är bra 
ibland att vara »konservativ», att »bli efter», att taga som 
sin uppgift att »bromsa». Men å andra sidan är det bra att 
vara »frisinnad» gent emot slöheten och bekvämligheten, som 
icke törs se svårigheterna i ögonen, icke vill taga upp pro- 
blemen och därförstycker, act! 2detiarbia, som dettam: 

Utgifvarne af denna samling föredrag ha väl med sitt 
»frisindet> närmast velat säga det, att det finnes problem på 
det kyrkliga området, som det gäller att taga upp och det 
på fullt allvar. En serie föredrag har förut utgifvits under 
samma titel, behandlande mera principiella frågor. I den nu 
föreliggande samlingen är det fråga om problem från det 
praktiskt kyrkliga området. 

Då de frågor, som här behandlas, i större eller mindre 
grad äro aktuella äfven i Sverige, och då det synes mig vara af 
oerhörd vikt, att vi möta dem med det frisinne, som ser svå- 
righeterna och på allvar söker efter utvägar att komma till 
rätta med dem, synes mig samlingen förtjänt af en lifligare 
uppmärksamhet, än några föredrag i ett främmande land i 
vanliga fall kunna göra anspråk på. 

Af det sagda följer naturligtvis icke, att jag i allo är nöjd 
med de uttalanden och reformförslag, som möta i dessa före- 
drag. Endast i ett af dem anser jag mig kunna instämma 
helt. Men i de öfriga ges också en del värdefulla synpunkter. 
Och äfven då de blott väcka eftertanken eller drifva till 
kritik, så har det nytta med sig. 

Den viktigaste bland de frågor, som här belysas, rör 
konfirmationen. Den behandlas i två föredrag, ett om »Kon- 


5) 
firmationens historie indenfor den lutherske kirke» af professor 
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Andreas Brandrud och ett om »Konfirmationen, dess vesen 
og princip» af pastor Erling Gregnland. 

Konfirmationsfrågan, sådan den för närvarande är aktuell, 
koncentrerar sig ju kring den bekännelse, som konfirmanderna 
aflägga, hvilken anses icke vara förenlig med krafvet på san- 
ning, och problemet galler då, hur akten skall kunna så för- 
ändras, att sanningskrafvet icke kränkes. Naturligtvis är det 
riktigt att, såsom här sker, i första rummet söka svaret ge- 
nom en orientering i konfirmationens historia. 

Det som synes mig mest belysande i Brandruds fram- 
ställning, 
rådet, skall jag försöka att i korthet återge. 

Den lutherska konfirmationens upprinnelse ha vi att söka 
1 själfva reformationstiden. Dock icke hos Luther själf. Den 
har sin förutsättning i och är föranledd af den med Luther 
samtidiga, särskildt i Syd- och Västtyskland utbredda ana- 
baptistiska rörelsen. Konfirmationen blef ett medel att hejda 
agitationen från det hållet och att rycka bort grunden för 
densamma. Närmast var då detta medel beräknadt på de 
många, som utan att tillhöra vederdöparna voro starkt på- 
verkade af dem. Ett uttryck för dessas tankar var-det, då 
den bekante Caspar Schwenkfeldt på ett möte, som Strass- 
burgs präster hade år 1534, förklarade, att, ehuru han egent- 
ligen icke ville vidkännas barndopet, han önskade, att det 
åtminstone måtte införas en ceremoni, hvarigenom de döpta 
barnen efter sin uppväxt kunde »invigas till kristendomen»>. 
Strassburgs reformator, Martin Butzer gjorde denna tanke 
till verklighet. Genom honom uppstod den första evangeliska 
konfirmationen. Den infördes mellan åren 1534 och 1539 ej 
blott i Strassburg utan ock i Hessen,! dit Butzer af landt- 
grefven Filip kallats för att ordna de just på grund af veder- 
döparnas agitation oroliga kyrkliga förhållandena. Om den kon- 


hvilken är byggd på nyare undersökningar på om- 


1 G. Rietschel påstår i sin Lehrbuch der Liturgik, att uppgiften, att 
konfirmationen först införts i Strassburg, beror på ett misstag. Försöken 
att där införa den, misslyckades; den förekom blott några är i midten at 
1500-talet vid en af stadens kyrkor och försvann snart åter. I Hessen ha 
vi alltså enligt denna uppfattning, som synes mig ha goda skäl för sig, den 


första evangeliska konfirmationen. 
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firmationsordning,som nu infördes i Hessen, ha vi noggrann känne- 
dom. Hvad som i denna var ägnadt att tilltala de med ana- 
baptismen befryndade, var den bekännelse, som förekom. Men 
då denna skulle användas i en folkkyrka, i hvilken man genom 
barndopet blir medlem, och vara tvungen för alla döpta, 
så innebar detta en kompromiss mellan det lutherskt- folkkyrk- 
liga och vederdöparnas sekteriska kyrkoideal, hvarjämte i 
tvånget jämväl låg ett katolskt drag. Det blef ett försök att 
förena saker, som äro oförenliga. Det blef en inre osanning. 
Men man hade ingen känsla härför, emedan bekännelsemo- 
mentet trädde tillbaka och den största möjliga vikt lades vid 
den objektiva kyrkohandlingen. Ju mer det ortodoxa statskyrko- 
väsendet utvecklade sig, dess mer fattades konfirmationen 
såsom en pröfning i rättrogenhet, och tanken på det per- 
sonliga i bekännelsen trädde i bakgrunden. Det katolska 
draget.gjorde sig så gällande på ettinyttsatt | 
Allmänt kändt är, hvilken stor insats pietismen gjort i 
fråga om konfirmationen. Den skärpte krafven på konfirmand- 
beredelsen. Den förändrade också uppfattningen af själfva 
konfirmationen. Denna skulle vara ett uttryck för konfirman- 
dens egen troende anslutning till Kristi församling. All vikt 
lades så vid den subjektiva sidan, på bekännelsen, och denna 
uppfattades uttryckligen som en förnyelse af dopförbundet å 
den döptes sida. Det sekteriska, som ursprungligen varit med, 
kom alltså i förgrunden. Genom pietismens inflytande har 
konfirmationen blifvit allmänt antagen inom lutherska kyrkan, 
och den uppfattning af den, som sedan blifvit vanlig, är 
pietismens. Då här bekännelsebegreppet är skärpt men tillika 
den strängt statskyrkliga uppfattningen af konfirmationen fast- 
hålles -— meningen är att med tvång omdana hela statskyrkan 
till en kyrka af blott bekännande kristna — så kunde visser- 
ligen i en tid, då förhållandena voro naiva och enkla, då det 
för de flesta kändes som en gifven sak att vara kristen och 
ortodox, det gå så, att man i allmänhet icke tänkte på någon 
osanning. För mångas vidkommande kändes konfirmationen 
som en välsignelse och var det. Under rationalismens infly- 
tande fick visserligen akten i fråga till följd af barndopets 
underskattande rent af den betydelsen, att de unga upptogos 
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i Kristi kyrkas gemenskap, men genom förytligande af allt- 
sammans verkade också denna riktning därhän, att man icke 
kände någon inre osanning. 

Emellertid har det de sista årtiondena blifvit klart, hvilka 
oförenliga element konfirmationen har i sig: lutherskt-folk- 
kyrkliga, sekteriskt-pietistiska och = katolskt-statskyrkliga. 
Det sista har man reagerat mest emot. Följden har blifvit, 
att konfirmationstvånget har blifvit afskaffadt. Så länge de 
båda första elementen stå kvar bredvid hvarandra, blir det 
dock en olöslig motsägelse. Lösningen bör gå i den rikt- 
ningen, att det element, som från början varit främmande, 
aflägsnas: bekännelsen bör tagas bort. 

Prof. Brandruds historiska skildring är väl i stort sedt 
riktig. Dock känner jag mig icke öfvertygad, då han påstår, 
att bekännelsen är oförenlig med konfirmationen såsom en 
folkkyrklig anordning. Det må vara sant, att bekännelsen 
från början kom till med hänsyn till anabaptismen, liksom 
ock, att pietismen lagt sådan tonvikt på bekännelsen, att den 
ej passar i en folkkyrklig konfirmation. Nu är det emellertid 
ett faktum, att konfirmationen i många trakter åtminstone i 
vårt land just i dess nuvarande form af präster och försam- 
lingar är varmt älskad, och man känner i allmänhet icke 
någon osanning vidlåda densamma. Detta får icke förgätas, 
lika litet som att det på andra håll talas om bekännelsen vid 
konfirmationsakten såsom något, som gör denna för prästen 
till en tung börda och för de flesta af barnen till en osanning. 
Försöker man förklara det första af dessa fakta så, att osan- 
ningen finnes där, fastän vanan och kanske slöheten gör, att 
den ej märkes, så synes mig en sådan förklaring vara alltför 
lättvindig och orättvis. Från Brandruds ståndpunkt låter sig 
saken dock näppeligen förklaras på annat sätt. Mig synes 
nämnda omständighet tyda på, att bekännelsen ej alltid, så- 
som han förutsatt, fattas »pietistiskt-sekteriskt». De som så 
uppfatta den, de som mena, att den förutsätter, att barnen 
gått igenom en afgörande inre kris, att de äro afgjorda kristna 
— hvad de bekänna är, att de äro det och vilja lefva som 
sådana — de, som tänka ungefär så, måste se saken som 
Brandrud. Då de icke märka nägon inre kris mer än möjli- 
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gen hos en eller annan af barnen, så blir det en motsägelse 1, 
att alla konfirmeras. Annorlunda ter sig saken för den, som 
har blick för, att det finnes olika grader i kristligt lärjunga- 
skap, och uppfattar bekännelsen i öfverensstämmelse med 
barns ståndpunkt. Det blir då icke den kristligt afgjordes, 
utan den begynnande lärjungens bekännelse. Det blir mer 
bekännelsen af en längtande tro än af en tro, som funnit. 
Och under normala folkkyrkliga förhållanden torde af barn, 
som fått en allvarlig kristlig beredelse af en lärare, som i 
någon mån förstår sig på barn, en sådan bekännelse i regeln 
kunna med sanning afläggas. — Men förhållandena kunna bli 
abnorma: massförsamlingar, afkristning, dålig sed, likgiltighet 
och atvoghet i hemmen mm. ph derstomter stadermarocnE 
industrisamhällena är det ju ofta så. Där är det ej underligt, 
om åtminstone den, som ej är ovanligt utrustad för konfirmand- 
lärarens- kall, ej lyckats ge flertalet barn några intryck och 
fruktar, att vid konfirmationsakten bekännelsen blir en toni 
ceremoni, som de tanklöst äro med om, eller fen humpus: 
Naturligtvis vill han ju gärna tro, att det på djupet finnes 
mer, än hans blick förmår spana. Men när han kanske sedan 
år efter år förgafves ser efter sina forna konfirmander åt- 
minstone bland gossarna 1 kyrkan för att icke tala om natt- 
vardsbordet, så är det ej underligt, om han skulle känna det 
som en lättnad, att bekännelsen vore borta, äfven om han 
ej fattar den »pietistiskt»>. 

Jag ville alltså säga med hänsyn till förhållandena i 
Svetige för närvarande, att, för så vidt bekännelsen fattas 
»folkkyrkligt» och i öfverensstämmelse med barnens stånd- 
punkt, den på orter, där förhållandena i kyrkligt afseende 
äro någorlunda normala, enligt erfarenhetens vittnesbörd icke 
nödvändigt behöfver ha med sig någon osanning, men att så 
däremot ar fallet på orter, där kyrkligt abnorma förhållanden 
råda. 

Problemet blir svårare, när man ser det på det sättet. 
Man vill ej utan vidare acceptera en lösning i den riktning, 
att bekännelsen aflägsnas. Det kunde ju hända, att i den 
ligger en välsignelse för många trakter. En hjälp att komma 
till rätta med svårigheterna bör det vara, om vi vinna någon 
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klarhet om konfirmationens väsen. Därom handlar det andra 
föredraget i samlingen. Då det emellertid ser saken annor- 
lunda än jag, så vill jag, ehuru jag gillar en del af tankarna 
i detsamma, i stället för ett referat, här göra ett eget försök 
att i någon mån utreda saken. 

När man talar om konfirmationen, gör man ofta så, att 
man från dopets eller nattvardens väsen söker komma fram 
till konfirmationens nödvändighet. 

Då den ställes i samband med dopet, d. v. s. barndopet, 
fattar man den såsom ett slags komplement till detta. Man 
tänker sig saken ungefär så. Barnet kunde, då det döptes, 
icke själf förklara sig tro på honom, i hvars namn det döptes, 
eller villigt att ikläda sig dopets förpliktelser. Enligt äldre 
bruk, som hos oss delvis följdes ända till år 1884, uttalade 
faddrarna detta såsom församlingens representanter å barnets 
vägnar. Församlingen gick liksom i borgen för barnet i detta 
stycke. Men, sedan det kommit till den ålder, då det kan 
förstå sitt ansvar, bör det offentligen inför församlingen öfver- 
taga detsamma. Det är konfirmationens innebörd. 

Är detta resonemang riktigt? Bakom detsamma ligger 
tanken på dopet som ett förbund, hvilket Gud och den, som 
döpes, ingå med hvarandra. Men hvad dopet är särskildt som 
barndop, blir ej tillfredsställande uttryckt på det sättet. Dopet 
är enligt luthersk åskådning ett Guds handlande, det är en 
Guds nådegåfva åt den, som döpes. Guds rika löften komma 
bonom till del." Dopet medför förmåner och förpliktelser. 
För att få del af dess välsignelse, måste den i barndomen 
döpte komma därhän, att han medvetet tar emot förmånerna 
och villigt går in på förpliktelserna. Men ur dopets väsen 
kan omöjligen härledas någon nödvändighet för den döpte 
att offentligen bekänna detta. Vore detta nödvändigt, för att 
barndopet skulle bli till verklig välsignelse, då borde konfir- 
mationen förnyas för den, som icke med sanning aflägger 
sina löften då och sedan kommer till insikt därom. Men 
något sådant har ju aldrig satts-i fråga. 


1 Naturligtvis utesluter icke detta, att det tillika är en bekännelse- 
handling från församlingens sida och dens, som döpes, då det är en vuxen. 
Men det är en underordnad sida. 
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Konfirmationen ställes ock, när man vill visa dess nöd- 
vändighet, i samband med nattvarden. Man menar sig då 
däri finna den garanti, som församlingen behöfver, då hon 
för första gången låter de unga vara med vid sitt nattvards- 
firande. Tankegången är då ungefär denna. För ett vär- 
digt nattvardsbegående kräfvas vissa förutsättningar. Det 
behöfves någon insikt om nattvardens innebörd. Häraf följer 
krafvet på en viss ålder med däraf följande förståndsutveck- 
ling hos dem, som släppas fram för första gången, liksom 
ock en viss kunskap. Men det behöfves också det rätta 
sinnet, längtan efter och tro på den, som i nattvarden möter 
oss, och uppsåtet att höra honom till. Garantien för att dessa 
förutsättningar finnas får församlingen i konfirmationen, där 
barnen visa, att de äga behöfiig kunskap, och bekänna sig 
ha den tro och det uppsåt, som behöfves för att värdigt fira 
nattvard. I tro på uppriktigheten af denna bekännelse öppnar 
sedan församlingen för de unga tillträdet till nattvardsbordet. 

Huruvida detta resonnemang är riktigt eller ej, beror 
på, om församlingen eller nattvardsgästen själf skall svara 
för, att de nämnda förutsättningarna för värdigt nattvardsbe- 
gående finnas. Att församlingen på något sätt måste se 
till, att den ålder och den kunskap finnes, som är nödig för 
att rätt bedöma, hvad saken gäller, det synes vara klart. 
Men skall den ock svara för, att det rätta sinnelaget finnes? 
Skulle den det, vore det nog illa ställdt, ty någon fullt säker 
garanti härför kan den knappast få. Åtminstone är icke be- 
kännelsen i konfirmationen någon sådan. Att man vill delta 
i nattvarden, är ju en bekännelse. Men den kan församlingen 
icke lita på utan fordrar en annan först såsom villkor för att 
den förra skall få afläggas. Men är då bekännelsen förut 
Met rattoilta på. 

Det, som församlingen ej har möjlighet att pröfva, bär 
den ej heller direkt ansvar för. Den får lämna ansvaret i 
detta fall åt den enskilde, sedan den så allvarligt den kan, 
lagt det på hans hjärta. En.annan sak är att utestänga dem, 
om hvilka det till äfventyrs är uppenbart, att det rätta sinnet 
saknas. 

Konfirmationen kan alltså icke vare sig genom sitt för- 
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hållande till dop eller nattvard visas vara nödvändig. Den 
är en produkt af den historiska utvecklingen och dess bety- 
delse bör härledas ur de konkreta förhållandena med hänsyn 
till den uppgift, som den där har att fylla. Det kan då hända, 
att den bör fattas olika och därför ock ordnas olika under 
olika förhållanden och på olika tider. 

Huru bör den då fattas bland oss för närvarande? Alla 
äro nog med om saken, ifall jag uttrycker konfirmationens 
betydelse så allmänt, att den är den högtidliga afslutningen 
på den kyrkliga barnuppfostran.! Den kommer på det sättet 
faktiskt att peka tillbaka på dopet och framåt på nattvarden. 
Det är de döpta barnens fostran, det är fråga om; just som 
döpta har församlingen plikt att ge dem kristlig fostran, och 
mensen ar/uratt Hjälpardemi katt far gagn alsttydöp. 
Men denna fostran pekar ock framåt på nattvarden ehuru icke 
uteslutande på denna. Meningen är ju att föra barnen mera 
medvetet in i församlingens lif äfven för öfrigt, och blicken rik- 
tas så framåt på hela deras kommande lif. MNärrmast blir dock 
konfirmationen, såsom den ock enligt vårt nuvarande ritual 
uppfattas, nattvardsadmission. 

Konfirmationen tillsammans med den föregående beredel- 
setiden blir på det sättet ett medel och ett synnerligen viktigt 
medel i den kyrkliga uppfostrans tjänst. Det förstå kyrkans 
fiender. Vi själfva — åtminstone många af oss — betrakta 
den såsom pärlan i hela vår ämbetsgärning. Vi skulle förlora 
ett oersättligt medel i vår ungdoms och därmed hela vårt 
folks kristliga fostran, om den toges ifrån oss. 

Detta är blott några antydningar om, i hvilken riktning 
jag vill söka svaret på frågan konfirmationens »väsen». Vik- 
ten ligger ju i detta sammanhang närmast på att få klarhet 
om, huruvida bekännelsen bör vara med eller icke. Enligt 
de åskådningar, som fatta konfirmationen såsom något nöd- 


i Tonvikten bör läggas på barnuppfostran. Uppfostran är icke 
slut. Församlingen skall hela lifvet verka fostrande, framför allt under 
ungdomstiden. Det är ej så, att församlingens ansvar nu är slut och 
barnens eget tar vid. Man kan ju säga, att barnens ansvar blir större än 
förut, men församlingen får knappast känna sitt eget mindre gent emot 
dem särskildt under de kritiska år, som närmast komma. 

Kyrklig Tidskrift 1908. Häft. 2. 13 
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vändigt antingen med hänsyn till dopet eller nattvarden, är 
bekännelsen det för akten konstituerande. Genom den blir 
det konfirmation. Att jag ej kan tänka mig saken så, fram- 
går af det föregående. Men därför är ej gifvet, att bekännel- 
sen. bör afskaffas.. OM sa bör skerellet icke dets berotapar 
huruvida det för barnen i framtiden har något väsentligt värde, 
blir till någon hjälp att i nu ifrågavarande högtidsstund ha 
aflagt den. En afgifven bekännelse eller ett afgifvet löfte 
kan, synes det mig, synnerhet! nan deteotlvesi ecomviensle 
högtidsstund i mitt lif, bli mig till hjälp under två betingel- 
ser: den ena gäller bekännelsens eller löftets eget innehåll, 
den andra mig själf vid ifrågavarande tillfälle. Innehållet 
måste vara sådant, att jag äfven i framtiden kan känna mig 
i samvetet förpliktad till detsamma. Och att betingelsen 
härvidlag är uppfylld ifråga om konfirmationsbekännelsen, 
anser jag klart. Den innehåller ingenting extra för barnen 
mer eller mindre främmande, som de i framtiden, om näm- 
ligen samvetet får vara vaket och göra sin röst hörd, kunna 
känna såsom dem påtvunget. De uttala helt enkelt, att de 
vilja vara, hvad de i alla händelser, oberoende af ett sådant 
uttalande, böra vara — kristna människor. — Den andra 
betingelsen är, att jag skall mena något med min bekännelse, 
den skall vara sann. För att här rätt bedöma sanningskraf- 
vet är nödigt att bibehålla ett par saker i minne. Först och 
främst gäller det att komma ihåg, att det är fråga om barn 
och alltså om nybörjarens bekännelse. Vidare få vi ej för- 
gäta, att det är en gemensam bekännelse. Och därvid finnes 
det alltid tum för olika grader eller, om, jagtsd falksaga, 
olika aktivitet hos de enskilda, utan att det därför är osan- 
ning. Krafvet får ej skärpas så, att all gemensamhet i krist- 
lig bön, sång och gudstjänstfirning blir osann. Ty i allt detta 
ligger en bekännelse, liksom det i någon mån gör det i bar- 
nens svar vid undervisningen. Deras deltagande i konfirmatio- 
nen blir en bekännelse, äfven om de aldrig direkt aflägga 
någon sådan. Skillnaden blir endast relativ, ehuru den blir 
ganska stor. Ty naturligtvis betyder det mer att direkt för- 
klara, att jag vill vara en kristen. Det förutsättes större 
aktivitet från barnens sida vid ett sådant direkt uttalande, 
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för att det skall vara sant, än vid det mer indirekta be- 
kännandet. 

Frågan blir alltså: ha barnen vid våra konfirmationer 
det mått af aktivitet, att de mena något med en bekännelse, 
sådan vi nu ha? Som jag förut sagt, synes mig under 
villkor af en allvarlig förberedelse så i regeln kunna vara 
fallet i många trakter af Sverige men däremot ofta icke vara 
fallet i andra. I de förra är bekännelsen därför i stort en 
vinst, i de senare är den i stort gagnlös och gör måhända 
ofta större eller mindre skada. 

Den praktiska lösningen af konfirmationsfrågan försvåras 
i hög grad genom det sätt att se saken, som här gjorts gällande. 
Då problemet blifvit så svårt, att jag ej ser något förslag till 
lösning, mot hvilket ej allvarliga invändningar kunna göras, 
tröstar jag mig med, att det har sitt värde att se svårigheterna 
i ögonen, äfven om man ej genast finner någon möjlighet att 
öfvervinna dem. I alla händelser är det bättre än att komma 
till ett resultat >genom att från början kasta bort den del af 
problemet, som besvärar.» 

Erkännes i hufvudsak riktigheten af hvad hittills sagts, 
äro, såvidt jag kan finna, följande fyra utvägar till lösning 
tänkbara: 

1) Den nuvarande ordningen bibehålles. Där tillståndet 
är abnormt; bör energiskt arbetas på att få det annorlunda. 
Nya prästerliga tjänster böra inrättas. Särskildt bör vikt 
läggas vid barn- och ungdomsverksamhet. Konfirmandafdel- 
ningarna böra göras så små som möjligt. De barn, om 
hvilka vederbörande präst är öfvertygad, att de icke med 
sanning kunna vara med om konfirmationen, sådan den nu 
är, böra frånskiljas. 

Häremot kan nu invändas, att, om det gjordes allvar 
med att på det sättet frånskilja, kanske detta ibland måste 
göras med större delen af afdelningarna. Om så skedde, skulle 
följden säkerligen bli att på sådana orter de flesta barn upp- 
hörde att deltaga både i konfirmandundervisning och kon- 
firmation. Och härmed gjorde kyrkan i sin kristligt fostrande 


gärning en mycket stor förlust. 
2) Bekännelsen borttages. Det är ju det reformförslag, 
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som mest energiskt göres gällande för närvarande. I Dan- 
mark och Norge synes man komma att gå den vägen. 

Detta skulle emellertid innebära att påtvinga icke blott 
många af prästerna utan många församlingar och det i de 
trakter af landet. där det kyrkliga lifvet pulserar kraftigast, 
en förändring, som de icke vilja ha. Redan det är betänk- 
ligt. Därtill kommer, att det också verkligen skulle innebära 
en förlust för församlingarna i dessa trakter. 

3) På konfirmandundervisnningen följer en högtidlig af 
slutning, som icke har karaktären af konfirmation men med- 
för rätt till konfirmation med bekännelse och nattvardsadmis- 
sion efter förutgången särskild anmälan. 

Förnämsta invändningen mot en sådan anordning är 
enligt min tanke den, att, där följden icke blefve, att det 
liksom fölle af sig själft, att så godt som alla såsom nu del- 
toge i konfirmation och nattvardsgång, krafvet på afgörelse 
stegrades på ett med hänsyn till barnens utveckling osundt 
sätt. Det skulle då säkert! ofta blifvarsä, att der barn, som 
borde komma, skulle bli borta och de minst samvetsgranna, 
de, som borde bli borta, skulle komma. 

4) Jämte det nuvarande ritualet upprättas ett nytt, där 
den direkta bekännelsen icke förekommer, hvilket skulle få 
användas antingen efter vederbörande prästs fria val eller 
kanske bättre etter öfverordnad myndighets tillåtelse. 

Tillfredsställande är icke heller denna anordning. Den 
skulle medföra en del praktiska olägenheter med hänsyn till 
den olika ordning, som i olika församlingar och eventuellt i 
samma församling på olika tider komme att följas. Kunde 
saken ordnas så, att dylika olägenheter icke blefve för stora, 
så vore den senast angifna utvägen enligt min tanke gifvet- 
vis den bästa. ! 

Ik 

En fråga på det liturgiska området behandlas också af 
professor Lyder Brun i hans föredrag om »Skriftemaal, ab- 
solution og nadwverd>. 

+ Enligt Red:s öfvertygelse möter en sådan anordning oöfvervinne- 
liga svårigheter. Man jämföre härtill sid. 561 och ff. i förra årgången af 
denna tidskrift liksom öfver hufvud den därstädes införda uppsatsen om 
konfirmationen. Red. 
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I Norge råder en för dess kyrka egendomlig anordning 
i fråga om skriftermålet vid nattvardsgång. Efter en gemen- 
sam syndabekännelse följer under handpåläggning aflösning 
för hvarje nattvardsgäst särskildt. Betänkligheter häremot 
ha sedan lång tid yppat sig. Yrkanden ha gjorts, att för- 
bindelsen mellan skriftermål och nattvardsgång skulle upp- 
höra. År 1886 gafs ock tillåtelse åt de nattvardsgäster, som 
önskade det och därom hos prästen framställt besakär att 
utan föregående skriftermål med absolution få åtnjuta nattvarden. 

Professor Brun kommer här efter en klar och intresse- 
väckande utredning af skriftermålets, absolutionens och natt- 
vardens väsen till det resultatet, att sambandet mellan skrif- 
termål med absolution och nattvardsgång bör upplösas och 
att man i stället bör verka för återupplifvande af privatbikten. 
Att skrifta är att bekänna för en präst eller annan kristen 
en eller flera synder, som man särskildt är orolig för. Det 
blir icke i egentlig mening ett skriftermål, då flera efter ett 
gemensamt formulär aflägga syndabekännelse. Skriftermål 
är egentligen detsamma som privatbikt. Absolution är till- 
sägelse af syndaförlåtelse åt den, som bekänt sin synd. 
Om en sådan tillsägelse skall ha något egentligt värde till skillnad 
från evangeliiförkunnelsen, så måste den riktas till den enskilde, 
som privat skriftat. »Enkeltabsolution» efter förutgången all- 
män skrift är en oegentlighet. Den kan missbrukas, liksom 
den icke heller för den enskilde öppnar det rätta tillträdet till af- 
lösningens tröst som svar på hans personliga individuella 
syndabekännelse. Privatbikt och privatabsolution kan däremot 
medföra en rik välsignelse. Att öppna sitt hjärta för en annan 
kan vara en stor hjälp gent emot en frestelse, liksom den 
andres försäkran om, att Gud förlåter, kan hjälpa en till viss- 
het därom. 

I de flesta lutherska kyrkoordningar gjordes från början 
privatskriftermålet, hvilket Luther själf skattade högt och 
bibehöll såsom frivilligt, till en tvungen förberedelse för natt- 
varden. På de flesta håll ändrades det sedan till gemensam 
syndabekännelse med därpå följande allmän absolution. I 
Norge blef det som sagdt allmän syndabekännelse med 


speciell aflösning. 


198 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


Hvad nu förhållandet till nattvarden angår, så är visser- 
ligen syndabekännelse en lämplig förberedelse för deltagande 
däri. Och för mången kan skriftermål och aflösning här ha 
sitt stora gagn med sig. Men endast privatbikt med speciell 
absolution kan ge den tröst, som afses. Och en sådan bör 
därför användas af dem, som däraf känna behof. Det 
allmänna skriftermålet bör afskaffas. Genom den nuvarande 
ordningen blir i högmässan vid nattvardsgång en dubblett 
af syndabekännelsen, hvilket lätt föranleder missförstånd och 
oriktiga tankar om nattvardens ställning och innebörd. 

Förberedelsen för nattvarden i liturgien bör därför inlem- 
mas i själfva gudstjänsten. Syndabekännelse finnes ju i den, 
och nattvarden är själf en absolution. Möjligen kan före 
högmässans början förekomma ett kort nattvardstal. 

Den fråga, som det här gäller, är ju hos oss icke aktuell, 
och något medvetet behof af ändring i detta fall torde icke 
finnas. Otvifvelaktigt skulle privatbikten, mer använd, i själa- 
vårdens tjänst ha en stor uppgift att fylla. Sant är nog ock, 
att blott i denna skrift och absolution får någon större mot 
sin egentliga mening svarande betydelse. Den allmänna och 
villkorliga absolutionen efter en allmän syndabekännelse, som 
vi ha, blir ju — det är ock sant — icke väsentligen skild 
från den aflösning, som följer med evangelii offentliga för- 
kunnelse. Till skada kan den dock icke bli, och något gagn 
gör den säkert. Det kan nog för ängsliga själar vara af 
värde att just i syndabekännelsens stund få höra en försäkran 
om, att Gud förlåter. 

Onekligen är det dock icke fullt ändamålsenligt, att det 
vid en nattvardsgudstjänst blir två syndabekännelser strax 
efter hvarandra. Bruns ord därom förefalla mig träffande: 
»Utan tvifvel ha de flesta nattvardsgäster en mer eller mindre 
klar känsla af kyrklig oordning, när de först ledas in i synda- 
bekännelse och få en högtidlig försäkran om syndaförlåtelse 
och så några minuter senare föras till ny syndabekännelse 
och ett från djupet kommande: Herre förbarme dig!» Kan- 
ske den här påpekade bristen lämpligast kunde afhjälpas 
därigenom, att vid nattvardsgudstjänst användes ett särskildt 
ritual, i hvilket skriftermålet vore infogadt. 
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Ett annat önskemål, som härmed står i sammanhang, må 
ock framhållas. Det afser närmast städerna och går ut på, 
att nattvardsgång där, såsom redan nu ofta sker, i regeln skulle 
anordnas på särskild tid. Det kunde lämpligen ske på söndag 
e. m. och då träda i stället för aftonsång. Hufvudskälet här- 
för är det, att en högmässa med skriftermål och nattvards- 
gång för städernas i vår tid ofta jäktade invånare blir tröt- 
tande genom sin längd. Nattvardsfirandet är ju ämnadt att 
vara en högtid, men genom trötthetskänslan förminskas hög- 
tidsstämningen. Jag vet, att man mot ett sådant förslag an- 
för den liturgiska uppfattningen, enligt hvilken församlingens 
hufvudgudstjänst principiellt är ofullständig, då nattvardsfirande 
därvid icke förekommer, och att alltså nattvardsgång egent- 
ligen borde firas vid hvarje söndags högmässa. Jag har svårt 
att komma ifrån det intrycket, att man här bygger på en 
»princip», som icke har födts fram ur församlingslifvet själft, 
sådant det konkret gestaltar sig. Det ligger enligt min tanke 
ingenting »principiellt» oriktigt i att, såsom bland andra G. 
Rietschel föreslagit, ha två olika slag af hufvudgudstjänster, 
det ena med predikan, det andra med nattvardsfirande som 


medelpunkt. 


Bland alla föredragen har pastor Thv. Klaveness' om 
> Veeckelseskristendom og Opdragelseskristendom» tilltalat mig 
mest. 

Hufvudtankarna däri förtjäna att i korthet återgifvas. Det 
gifs otvifvelaktigt olika slags kristendom. Olikheterna ha sin 
obestridliga rätt. Men härmed är icke sagdt, att all kristen- 
dom är lika värdefull. Meningen är nu att granska två kristen- 
domstyper och bedöma deras värde. 

Den ena af dessa är väckelsekristendom. Den födes i 
väckelse. Genom ett starkt ryck föres syndaren ut ur last 
eller andlig död, sjunker ned i lefvande känsla af elände och 
nöd, hvarunder själen ropar efter frälsning. Han lyftes sedan 
på starka armar upp till en lika lefvande känsla af frid och 
glädje i Gud. En del måste vänta länge i smärta och inre 
strid, innan benådningens saliga timma slår; för andra går det 
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fort. Den födes i väckelse, men den lefver ock på väckelse, 
denna typ. Kristendomen består i känsla af glädje i Gud, 
och det viktiga blir att behålla denna känsla. Vill den för- 
svinna, gäller det att finna nya väckelsemedel, som hålla den 
vid makt. Ty den får icke försvinna. Gör den det; så sjun- 
ker man tillbaka i världslifvet igen. 

»Opdragelseskristendom» är helt annorlunda. Den har sin 
rot i uppfostran. I och med den kom kristendomen till oss. 
Den mötte oss alla redan i dopet, sedan i de böner, vi fingo 
lära, de berättelser om Gud och Jesus, som mor talade om, 
i de kristliga bruk, som vi vandes vid, i förmaningar och un- 
dervisning, som vi fått i skola och konfirmandundervisning. 
Sådant öfvar nu på olika människor olika inverkan. På som- 
liga syns det icke ha någon verkan alls. De skaka ifrån sig 
det, kanske förakta och förneka det. Dock sitter gärna kvar 
mer, än de själfva förstå och andra ana. När de riktigt komma 
inför lifvets eller dödens allvar, så gör det sig kanske förnimbart. 
På andra öfvar det, som de genom sed och fostran mottagit, ge- 
nast ett djupare inflytande. Det blir vördnad och tillit till Gud 
och till Jesus Kristus hos dem. I ungdomstiden tränges det ofta 
tillbaka. Då kommer gärna en period, då allt religiöst lif hotar 
att dö. Det dör också verkligen hos en del. Hos andra lefver 
det men fördoldt liksom under ett snötäcke. Man har en svag 
tro på Gud, längtan efter Gud, respekt för Gud. Man beder 
ännu sitt Fader vår. Man läser ibland i sin bibel. Man går 
emellanåt i kyrkan. Dragningen till Gud kan också vara star- 
kare, bönen och bruket af Guds ord flitigare, utan att det 
ännu har blifvit något medvetet lif i Gud. Det blir det ej 
så ofta i ungdomen. Men då man kommer ut i lifvet, då får 
ofta det lilla, oklara och svaga, som man från barndomen har 
ägt af lif i Gud, en ny betydelse för en. Det blir mer och 
mer personligt. Man gör erfarenheter af synd och nåd dju- 
pare och mer personligt än förut. Det går så småningom 
utan plötsliga öfvergångar. Men då man ser tillbaka på en 
längre period af lifvet, så kan man iakttaga, att det har skett 
en väsentlig förändring. Hos många kommer det icke längre 
an till "ett sökanderefter Gud; detta ar fom svagt or attidet 
skall leda till något verkligt lif i Gud, så länge man är midt 
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uppe i lifvets oro. Men på dödslägret kan det komma till 
ett fullt genombrott. 

Bland de sålunda karaktäriserade typerna är det den förra, 
som särskildt i tongifvande religiösa kretsar får priset, och 
både i lekmannapredikan och i kyrklig förkunnelse framställes 
den såsom den lefvande kristendomen. I det stora hela be- 
traktadt ses kyrka och kristendom under väckelsens synpunkt. 

Sedan Klaveness till svar på frågan, hvad bibeln säger 
om dessa typer, sökt visa, huru »den religiösa väckelsen har 
sin goda bibliska och kristliga rätt» men att den icke har 
»eneret», då bibeln från början till slut ser det kristliga lifvet 
under uppfostrans synpunkt och väckelsen endast uppträder 
i uppfostrans tjänst, tar han de båda typerna i närmare skär- 
skådande. 

Det visar sig då, att ingendera är utan sina faror. Det 
är två sådana särskildt, som åtfölja »opdragelseskristendom». 
DenFena fartyjumhet. >» Detrlater sie teker bestrida, atkkvik uns 
der våra predikstolar och vid våra altaren ha åtskillig namn- 
kristendom, som brukar kyrkan till att stilla samvetets ankla- 
gelser för synder, som man ej vill erkänna.» Det blir ofta 
ingen allvarlig sträfvan framåt. Den andra faran är lättja i 
(Gudstktjänst.” oDet kanvicke bestridas, attrdet ofta arutet be- 
hof af att vittna och verka i den kristendom, som spirar upp 
under våra predikstolar.> »Därför öfvar denna kristendom 
ofta sorgligt liten inflytelse på församlings- och samfundslifvet 
irdetinela.> 

»Opdragelseskristendommen» behöfver därför ofta väckel- 
sen som ett medel att göra hjärtan brinnande både för egen 
och för andras frälsning. Men den måste då foga sig in i 
uppfostran. All väckelse har en benägenhet att sätta sig 
öfver allt, som heter uppfostran, förakta den, som gått före 
väckelsen, såsom vore den utan värde, ja snarare till skada 
än till gagn, och opponera sig mot all uppfostran efteråt som 
ett hinder för andens fria utveckling. Men det är icke bra. Ty 
väckelsekristendomens faror äro större än den andra typens. 

Väckelsens stora fara är skenhelighet. Icke så att alla 
väckta äro hycklare. De flesta äro nog fromma människor. 
Men skenhelighet har många grader. En början därtill finns 
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det alltid, så snart det yttre icke har något fullt motsvarande 
inre bakom sig. Det blir gärna så i väckelsen. Den börjar 
med intensiv känsla af jämmer. Och den känslan är nog sann. 
Man känner sig verkligen eländig och olycklig. Men den 
tillhör, denna känsla, ofta blott själens utansida och har icke 
något fullt motsvarande djupare inne — i samvetet. Om 
man frågar den väckte, som klagar öfver sin synd, tvad 
hamn ar orolig öfver, så vet nan dets oftaruiekeseangnar 
ofta icke fått upp ögonen för sina verkliga fel. Han kan ha 
bestämda karaktärsfel men märker dem icke och vill ej kännas 
vid dem, om någon talar med honom därom. Han känner 
alltså helt allmänt syndanöd, men sina karaktärsfel, sitt lifs 
försummelser och förseelser är han i det stora hela blind 
för. — På det sättet uppstår ett missförhållande mellan män- 
niskors föreställning om egen andlighet och deras verkliga lif. 
Det religiösa lifvet blir skadadt, därför att syndakännedomen 
är skadad. Gent emot detta skulle någon möjligen kunna 
peka på den starka känsla af att vara benådade, som många 
väckta ha. Emellertid visar det sig, att denna känsla, så 
stark den ock kan vara i enskilda ögonblick, icke kan gifva 
varaktig frid. Man söker oupphörligen nya känslor, nya 
väckelser och nya väckelsemedel. Man vänder sig än hit, 
än dit för att få nyarmedel, som elda. Detiblir splittring 
hit och dit, och en väckelse lämnar ofta mycket liten behåll- 
ning i kraft, som kan sättas in i församlingens uppgifter. 

Hvari ha dessa fel hos denna kristendomstyp sin orsak? 
Jo, i brist på uppfostran till plikt. Sådan måste ha föregått 
väckelsen, om den skall nå icke blott känslan utan samvetet, 
och den måste följa efter väckelsen, om dess insats i männi- 
skolifvet skall bli till verkligt gagn. 

Kyrkans hufvudarbete måste ständigt gå ut på uppfost- 
ran. Väckelse kommer, när Gud vill. Vi kunna bedja om 
den, men vi kunna icke arbeta fram den. En väckelse, som 
framkallas genom mänskliga ansträngningar, är en illusion. 
Hvad kyrkan har att göra, är att uppfostra, så att man är 
beredd att taga emot en väckelse från Gud, om den kommer, 
och att undvara den, om den icke kommer. 

Det förefaller mig, som om här verkligen vore riktiga 
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iakttagelser och klargörande tankar, som äro af värde för ett 
rätt bedömande af religiösa företeelser och särskildt för ett 
rätt uppfattande af det praktiska arbetet i kyrkans tjänst. 
Det är, så vidt jag förstått, så, att »väckelsekristendom» också 
hos oss gärna får monopol på att gälla som lefvande kris- 
tendom. Därmed står i sammanhang, att det kristliga arbetet 
gärna mer eller mindre klart fattas såsom syftande endast 
på individers frälsning. Det förberedande, det allmänt folk- 
uppfostrande har man ej riktigt haft blick för. Folket, sam- 
fundet, det gemensamma, det som inverkar på sed, vana och 
opinion, det som danar folkanden, det som bildar »den religiösa 
miljön» -behöfver säkert komma i betraktande hos oss långt 
mer än hittills. Vi behöfde få mer blick för, hvad kristlig 
och sedlig folkuppfostran är, hvad den betyder och hvad den 
kräfver af oss. Men härmed bör ock vara förenadt starkt 
sinne för individernas betydelse. Vi ha haft en tid, som var 
stark i det folkuppfostrande men förmådde mindre, då det 
gällde individernas medvetna afgörelse och deras fostran till 
själfständiga kristliga karaktärer. Det har kommit en reaktion 
sedan med stark individualism, som ej mycket förstått sig 
på samfundet och det gemensamt fostrande. När därtill 
kommit, att jämväl de enskilda mer betraktats och behandlats 
under väckelsens än under den kristliga fostrans synpunkt, 
har följden blifvit svaghet också på det individuella området. 
Kunde vi komma därhän, att vi satte högt värde på det 
folk och samfund gemensamt fostrande och på samma gång 
hade blick för personlighetens betydelse,.så vore det säkert en 


rik vinst. 


Af de två återstående föredragen i samlingen har det 
ena, af sogneprest Gustav Jenssen, till ämne »Osm prestevalg>, 
och däri förordas bibehållande af den nuvarande ordningen 
i Norge i detta hänseende, enligt hvilken prästerna tillsättas 
genom den kyrkliga centralstyrelsen. Föredraget vänder 
sig således emot framkomna förslag att bereda större infly- 
tande i detta fall åt församlingarna. 

Det andra föredraget, af S. Bretteville Jensen, berör en 
äfven hos oss mycket brännande fråga. Det handlar om 
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»Kristendomsundervisninsgen, iser i den hoiere skole». Träf- 
fande synes mig föredragshållarens sätt att ange hufvudor- 
saken, hvarför denna undervisning, alltid svår, i våra dagar 
har sina särskilda svårigheter. »Vår tids ungdom har», säger 
han, »i hög grad mistat förmågan att på auktoritet mottaga 
nägot, som har med dess personliga daning att göra. Den 
barnsliga åldern, den tid, då, auktoritetstron är på sin plats 
och har sin rätt, varar taycket kortatettielkmnusanetto mms 
sammanhänger med de många ting, som inverka på uppfost- 
ran i vara dagar. Djupare sSedt finner det sin förklaring i 
vår tids starkt utpräglade kritiska karaktär. Det är så mycket 
af den skoluppfostran, nutidens barn få, som för dem på 
skilda vägar in under inflytelse af en sådan kritisk strömning.» 
Kristendomsläraren får nu lof att ta ungdomen, sådan den är. 
Den nämnda omständigheten kan nog, rätt använd, också 
ha sina fördelar med sig. Men den ställer kraf på läraren. 
Starkt betonas, att den, som icke i någon mån genom egen 
personlig erfarenhet känner kristendomen som en personlig 
lifsmakt, icke har rätt att bli kristendomslärare. »Lika litet 
som han har rätt att blifva präst.» »Man kan förarga barn 
och unga människor på ett fruktansvärdt sätt genom en 
andelös opersonlig kristendomsundervisning.» En del bra 
tankar för öfrigt förekomma i föredraget. Endast i förbigaå- 
ende beröres det, som hos oss gör frågan så brännande och 
ömtålig, krafvet på, att modern teologi och särskildt modern 
bibelforskning skall få sätta sin prägel på kristendomsunder- 
visningen. Han inskränker sig till att framhålla, att läraren 
a ena sidan får vara äfven i de högre klasserna ytterst för- 
siktig med att ta fram moderna hypoteser, t. ex. från den 
gammaltestamentliga forskningens område, och att han aldrig 
för deras egen skull bör komma in på dessa frågor, men att 
han å andra sidan hvarken kan undgå att beröra dessa 
ting eller har rätt till det. Här är nämligen icke blott fråga 
om" öpröfvader hypoteser... Det ar också sälsma fakta frö Skh 
fakta gör man bäst i att ta hänsyn till. De unga få nog reda 
på de saker, som det gäller, utan lärarens hjälp. Men det 
är just hans? hjälp, de behöfva för att kommar tulfrattar med 
dem. Fara är annars för handen, att de fatta alla dessa nya 
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meningar endast som lika många angrepp på den gamla 
kristendomen. »Det bränner», säger han, »här för många 
unga. Ofta redan i skolan, men i alla fall litet senare. Men 
då är det mången gång ingen, som kan tala med dem om 
det.» Kristendomsläraren måste känna som sin uppgift att 
i sin mån rusta dem, så att de kunna undgå farorna, som 
här möta. E. B-d. 


BRANDT, WILH., Ur en »oomvänds» läf. Auktoriserad öfver- 
sättning af Th. Eklund, kyrkoherde, med förord af 
biskop O. Bergkvist. Lund 1907. Gleerupska univer- 
sttetsbolkhandeln. = 7 sid. 


Denna bok, som af undertecknad anmäldes i S. K. T. 
förra året, har nu utkommit i svensk öfversättning. Den är 
också värd att blifva tillgänglig för många. I Tyskland har 
denpa ta ar utgatt i tera upplagor. 

Att den vunnit så vidsträckt spridning, beror nog till 
en del på bokens formella, stilistiska förtjänster. Det är 
verkligen rätt sällsynt att få se religiösa problem behandlade 
i novellens form så förtjänstfullt som i denna lilla bok. Och 
hur främmande våra svenska författare äro för svensk kristen- 
dom, för lifvet i vära kristliga prästhem och menigheter, är 
tämligen allmänt bekant. 

Emellertid ligger bokens största förtjänst i innehållet. 
Det är den stora frågan om personlig frälsningsvisshet. Huru 
många känna ej igen sin egen historia i skildringen af den 
inre kamp för upplefvelsen af >»omvändelsens ögonblick», som 
förföksar ompander lämnar oss. Oc den, ssoms vet) nvilken 
stor betydelse, som det här afhandlade spörsmålet har för 
all lifskraftig religiositet, han kan nog om denna skrift an- 
vända de ord, som Petrarca skref om Augustini bekännelser: 
»Det är mig, som om jag icke läste en främmande historia, 
utan en berättelse om min egen pilgrimsfard.>» Ur denna 
synpunkt är den att rekommendera för alla, men särskildt 
för djupare naturer, som icke äro mottagliga för den refor- 
merta omvändelsemetoden med religiös suggestion. 

Förf. gör gällande dopets stora betydelse. Att han 
icke låter upplefvelsen vid Annys graf få namn af omvän- 
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delse, när denna upplefvelse ställes i sammanhang med Guds 
andes föregående arbete på hjärtat, synes mig vara blott en 
strid om ord. Och därför att man bestrider ögonblicks- 
omvändelsernas normativa karaktär, bör man icke förkasta 
krafvet på en bestämd omvändelse. Den missriktning, som 
förf. här lutar till, är icke i själfva berättelsen öfvervunnen. 
Men den är det rätt mycket däremot i ett tillägg till andra 
upplagan: Freundliches Nachwort an meine Kritiker. Tyvärr 
har detta tillägg icke kommit med i den svenska öfversätt- 
ningen. | 

Öfversättningen är fri och vårdad och verkar någon 
gång nästan som en förbättring af originalet. Måtte den få 
en vidsträckt spridning! Men må den blifva läst med det 
personliga frälsningsallvaret såsom kommentar, ty den kan 
missförstås. oj 


WYCKOFF, WALTER A., Bland arbetare i Amerika. Öfver- 
sättn. Andra delen. Uppsala W. Schultz 1907. 242 sid: 
KrI2350: 

Det har händt mer än en gång i tider af högt uppdrif- 
ven kultur, att kulturtrötta människor trädt in i de kroppsar- 
betande klassernas led, antingen i afsikt att på allvar sluta 
sig till dem med ryggen definitivt vänd till litterärt arbete eller 
åtminstone för att genom någon tids lefvande erfarenhet lära 
känna sina tjänande bröders ställning, känsla och tankelif. 
Det mest platoniskt menlösa försök i denna riktning är Teg- 
nérs öfver höfvan uppmärksammade kolkörning vid Rämen. 
Mer allvar låg i C.J. L. Almqvists nybyggarlif, som dock 
blef kortvarigt och gaf föga direkt resultat. Hit hör ock Leo 
Tolstoys landtarbetarelif på Jasnaja Poljana, hvilket dock från 
kroppsarbetaresynpunkt torde vara tämligen illusoriskt. 

Ett experiment af hithörande slag är ofvannämnda för- 
fattares arbetsresa genom hela den nordamerikanska kontinen- 
ten! för vatt, helt och hålletrafstangd för emtidöfranssmna för 
bindelser med den ideella kulturen och för sitt uppehälle ute- 
slutande hänvisad till en egendomslös grofarbetares resurser, 
praktiskt studera dessa sina tjänande bröders yttre och inre lif. 
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Förra delen af Wyckoffs arbete, skildrande hans experiment 
i Nordamerikas östra stater, utkom på svenska under år 1906 
och är redan tidigare anmäld i K. T. Här bjudes nu fort- 
sättningen med liffulla taflor så väl från arbetslöshetens hjärt- 
skärande elände i en modärn storstad (Chicago) som frän det 
friska, väl lönade landtarbetarelifvet på Minnesotas bördiga 
fält o. s. v. ända till Stilla hafvets kust. Det engelska 
originalet utkom, om vi ej misstaga oss, i förra delen af 1890- 
talet. Hvarför det ej på så många år hittade vägen till den 
svenska bokhandeln, känna vi ej, men »bättre sent än aldrig». 
Boken har väsentligen ännu samma aktuella värde, som när 
den först såg dagen. 

Det är icke möjligt för en bildad människa med en »öfver- 
klassig» social ställning att genom ett experiment sådant som 
det här föreliggande få en fullt adekvat uppfattning af kropps- 
arbetarens ställning, i synnerhet om vägen alltid står öppen 
för en återgång förr eller senare till det högre och bättre lot- 
tade kulturlifj som man enligt uppfostran tillhör. Men det 
måste erkännas, att vår förf. gjort sina studier med allra största 
allvar och med ett särdeles lyckligt resultat. En hjälp här- 
vid har han haft i sitt eget klara medvetande af omöjligheten 
för en man som honom att /elt sätta sig in i sina tillfälliga 
arbetskamraters läge. 

Hur som helst, boken är utmärkt väl skrifven, under- 
hållande och lätt, buren af en äkta, flärdlös, allt annat än 
ostentativ kristlig kärlek, fin människokännedom, kärnfrisk and- 
lig och kroppslig hälsa och en varm kärlek till det stora ame- 
rikanska fosterlandet samt en, trots allt, optimistisk syn på 
dess framtid. Den lämpar sig på grund häraf, och äfven för 
andra förtjänsters skull, särdeles väl till högläsning i familje- 
kretsen. 

Mot öfversättningen, som på det hela taget flyter ledigt, 
vilja vi göra ett par små anmärkningar. Där förekommer en 
och annan anglicism, t. ex. »hur står det till?» i st. f. »god 
dag!» För en göteborgares öron är visserligen den ordagranna 
svenska öfversättningen af »how do you do?» en hälsning och 
ej en fråga, hvarpå väntas svar, men utanför Göteborgs af 
engelskan påverkade språkområde är »hur står det till?» icke 
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en hälsning, utan en fråga, som påkallar ett svar: »Tack, 
bra», eller » Tack, klent». Vidare förekomma på sina ställen 
Zeke öfversatta engelska ord, t. ex. flerstädes »sweatshops». 
Nu är det visserligen med detta som med åtskilliga andra 
främmande ord så, att intet svenskt ord finnes, som motsva- 
rar det. Men då en svensk öfversättning bör tänkas vara 
gjord för sådana läsares räkning, som äro fullkomligt obe- 
vandrade i det främmande språket, måste sådana ord antingen 
omskrifvas på lämpligt sätt eller ock på första stället, där de 
förekomma, förses med en förklarande not. 

För att emellertid icke sluta vår anmälan af den förträff 
liga boken med en anmärkning, vilja vi till sist också påpeka 
de många utmärkta illustrationerna, väl utförda som de äro, 
väl anslutande sig till texten och verkligt artistiskt »kända»>. 


Ze MZ 


-—— 


BB, 


Bibelkommissionens senaste proföfversättning af 
Nya Testamentet. 
(Borts:) 

Härmed öfvergår jag till själfva öfversättningen. 

B. K. har, såsom det synes, nedlagt mycket arbete på 
att gifva oss Nya Testamentet på »nutidssvenska». Och det 
skall icke kunna förnekas, att B. K:s öfversättning här i myc- 
ket har ett afgjordt företräde framför sina föregångare. 

Det har gjort och gör ett angenämt intryck att i denna 
öfversättning i så många fall möta det språk, som verkligen 
talas. 

På ett i ögonen fallande sätt söker B. K. undvika de re- 
lativa »hvilken», »hvaraf», »hvarifrån», »hvarmed» och liknande 
ord; och det med all rätt. Så t. ex. återgifves Matt. 12: 34ickeså- 
som i N. U.: »hvaraf hjärtat är fullt, däraf talar munnen», 
utan: »det som hjärtat är fullt af, det talar ju munnen»; på samma 
sätt Matt. 12: 44 icke såsom N. U.: »mitt hus, hvarifrån jag ut- 
grek utans! smitt) HUS, som jag gick utfranr; Joh IT 20: 
»den kärlek, som du har älskat mig med»; Joh. 19:41: »en 
fy graf, som annu ingen hade varit lagd emil Större 


följdriktighet vore dock här önskvärd. Så t. ex. skrifver B. 


Mätt mvcetvissenligen: ur Medrdetmattisomnpik matenmed 


skall ock mätas åt eder», men däremot: »Med den dom, 
hvarmed I dömen, skolen I blifva dömda». Hvarför icke äf- 
ven här: »som I dömen med»>? 

Vårt talspråk älskar icke sammansatta verb, utan upp- 
löser dem ofta i tvenne särskilda ord. Det gör ock B. K. 
mcd pa mansarstallen. fr Sa stslesivatergifvere Nie Ej 
Matt. 10:40 sålunda: »Den som ottager eder, han mottager 


TSE KOL SA Vu men! Bi KUN > Denrsom fageriemor eder, han 
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tager emot mig.» Matt. 17:38 lyder enligt N. U.: »Då de upplyfte 
sina ögon, sågo de ingen utan Jesus allena», men enligt B. K.: 
»Då de Iyfte upp sina ögon» m. fl. Jag vill icke säga, att sådan 
upplösning af sammansatta verb alltid är nödvändig, men nog 
vore det önskvärdt, om den skett i flera fall, där B. K. nu 
underlåtit det. Så t. ex. återgifver B. K. Matt. 8:4 sålunda: 
»Gå bort och visa dig för prästen, och frambär den offer- 
gåfva» etc. i stället för »bär fram», Matt. 11:10: >»Se, jag 
utsänder min ängel framför dig» i stället för »sänder ut»; 
Matt. 20:55: sSäsom mot en rötvare nalveneiegattentemed 
svärd och stafvar för att fasttaga mig» i stället för taga fast; 
Matt. 27:60: »den nya graf, som han hade låtit uthugga åt 
sig. i klippan» 1 stift. »stuggarvuttiat sige; Matt 200015 OCK 
det talet utspriddes bland judarna» i st. f. spriddes ut m. f. 

Ledigt flyter språket i satser sådana som dessa: »Gån 
ock I i min vingård, så skall jag gifva eder hvad skäligt är» 
(Matt. 20: 4); »gån in i byn som ligger midt framför eder, så 
skolen I strax finna en åsninna bunden» (Matt. 21:2) m. fl. 
N. U. sammanbinder där, visserligen ordagrant men mindre 
ledigt, båda satserna med »och». Mycket tilltalande är ock 
det sätt, hvarpå B.K. här och hvar inleder en liknelse; t. ex. 
Luk. 16:1: »Det var en gång en rik man som hade en för- 
valtare.> Detta »det var en gång» hade dock kunnat oftare 
komma till användning, än som nu skett. Så t. ex. Lukas 
15: 11. Där hade det passat väl att säga: »Det var en gång 
en man, som hade två söner» i st. f. som det nu heter: 
»En man hade två söner.» — Förträffligt är det, när B. K. 
återgifver t. ex. Matt. 13:24 sålunda: »Med himmelriket är 
det, såsom när en man sådde god säd i sin åker.> Där har 
N.U. ordagrant men nästan obegripligt: »Himmelriket är likt 
en man, som hade sått god säd i sin åker.» På liknande sätt 
Mattei 2252 2 Bu Mm CELLS 

Det är värdt allt erkännande, då B. K. här och hvar med ett 
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särskildt ord ger uttryck åt en tanke, som ligger i den grekiska 
konstruktionen, utan att dock därutöfver vara på något sätt an- 
tydd. Så t. ex. ligger i eéniotas Enavo adräs (Luk. 4: 39), eg. »trä- 
dande fram öfver henne» naturligen den mellantanken, att sedan 
Jesus trädt fram till den sjuka, lutade han sig öfver henne. B. K. 
återgifver det ock: »Då trädde han fram och lutade sig öf- 
ver henne och näpste febern.» -— Matt. 10: 11 återgifves en- 
ligt N. U. på följande sätt: »Men i hvilken stad eller by I 
ingån, utforsken, hvilken som därinne är värdig, och stannen 
där, till dess I gån därifrån.» Men i xoxet ligger tydligen en 
dubbel hänsyftning, dels på staden eller byn, dels på den 
person, som däri pröfvas värdig. B. K. återgifver därför ver- 
sen riktigt sålunda: »Men när I kommen in i någon stad 
eller by, så utforsken hvilken därinne som är värdig och 
stannen så /os honom, till dess I lämnen den orten.> — Enligt 
N. U. återgifves I Petr. 5:10 sålunda: »Men all nåds Gud, 


som har kallat eder till sin eviga härlighet i Kristus Jesus, 
sedan I en liten tid lidit, han skall fullkomma, stödja, styrka 
och stadfästa eder.> Den tanke, som häri enligt ordaförstån- 
det ligger: att kallelsen till den eviga härligheten skulle 
komma dem till del, först sedan de en liten tid lidit, är ju 
orimlig. Texten säger icke heller så, ty i 6 xwoéoagc etc lig- 
ger, att Gud kallat dem Zl! att undfå. B. K. återgifver där- 
för versen riktigt sålunda: »Men all nåds Gud, som har 
kallat eder till att undfå sin eviga härlighet i Kristus, sedan 
I en liten tid lidit» o. s. v. — Exempel på sådana förbätt- 
ringar äro talrika. — 

En icke ringa betydelse för underlättandet af uppfattnin- 
gen ligger icke minst däri, att B.K. vinnlagt sig om att upp- 
lösa de långa satser, som förekomma särskildt i brefven. I 
detta afseende lämnar N. U. mycket öfrigt att önska. Men 
vid sådan upplösning ligger den faran mycket nära, att exe- 


gesen får spela in på ett sätt, som fastslår ett tankesamman- 
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hang, hvarom meningarna kunna vara delade, för att icke 
säga att en uppfattning kan komma till synes, som är allde- 
les oriktig. För att vinna ett lätt och ledigt språk får man 
här icke afventyra för mycket. Så tex. kan jagnekenbel 
trakta såsom fullt tillfredsställande B. K:s upplösning af Efes. 
I: 3—14, den längsta sats, som torde förekomma i vårt Nya 
Testamente. Den hufvudsynpunkt, som där behärskar Pauli 
framställning, kommer icke till sin rätt på sätt, som önskligt vore. 
Utan att ingå på någon närmare motivering, ställer jag bred- 


vid hvarandra till jämförelse B. K:s öfversättning och ett förslag 


till en ny sådan, 


B. K:s öfversättning. 

Välsignad vare vår Herres 
Jesu Kristi Gud och Fader, som 
i Kristus har välsignat oss med 
all den himmelska världens and- 
liga välsignelse, såsom han ju, 
förrän världens grund var lagd, 
har utvalt oss i honom till att 
vara heliga och ostraffliga in- 
för sig. Dy irsime kärlek förut- 
bestämde han oss till barnaskap 
hos sig, genom Jesus Kristus, 
efter sin viljas behag, den här- 
liga nåd till pris, hvarmed han 
har benådat oss i den älskade, 
1 hvilken vi hafva förlossning 
genom hans blod, förlåtelse för 
våra öfverträdelser, efter hans 
nåds rikedom. Och denna nåd 
har han i öfverflödande mått 
låtit komma oss till del med 
allfrövisdom. och allttförstand, i 
det att han för oss har kungjort 
sin viljas hemlighet, enligt det 
beslut, som han efter sitt behag 
hade fattat inom sig själf, om 
en ordning, som han i tidernas 
fullbordan ville upprätta: att han 
nämligen då skulle i Kristus 
sammanfatta allt både hvad i 


Nytt förslag. 

Välsignad vare vår Herres 
Jesu Kristi Gud och Fader, som 
1 Kristus har välsgnat oss med 
all den himmelska världens and- 
liga välsignelse. — Så har han ju, 
förr än världens grund var lagd, 
i honom utvalt oss till att vara 
heliga och ostraffliga inför sig, 
iödetshan 1 sm kärlek förutbe- 
stämde oss att upptagas till barn 
hos sig genom TJesus Kristus, 
och det enligt sin viljas goda 
behag, sin härliga nåd till pris. 
= Och idet är medftdennarhan 
ock benådat oss i den älskade; 
ty i honom, genom hans blod, 
ha vi återlösningen, = <förlå- 
telsen för våra öfverträdelser, 
och det efter hans nåds rikedom. 
= Och detsrärtdennarhen tatt 
öfverflöda till oss, i det han 
med användande af allsidig vis- 
dom och allt förstånd för oss kun- 
gjorde sin viljas hemlighet — 
och det eoligstrdetinat besk 
som han fattat inom sig själf 
— med afseende på en.hushåll- 
ning, som skulle tillhöra tider- 
nas fullbordan: att han nämligen 
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2 efter sin egen viljas rådslut. 
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himmelen är och hvad på jor- 
den ar: 

I honora hafva vi ock und- 
fått den lott, till hvilken vi förut 
voro bestämda genom hans be- 
slut, hans som verkar allting 
Så 
skulle vi blifva hans härlighet 
till pris, vi som redan förut 
hade hoppats på Kristus. I ho- 
nom hafven jämväl I, sedan I 
fått höra sanningens ord, eder 
frälsnings evangelium, ja, 1 ho- 
nom hafven jämväl I, sedan I 
nu kommit till tron, såsom ett 
insegel undfått den utlofvade 
helige ande, som är en under- 
pant på vårt arf och förvissar 
oss om att han skall förlossa 
sitt egendomsfolk, sin härlighet 
GiLLPPTISt 


då skulle i Kristus åter samman- 
fatta allt, både det som är i 
himmelen och det som är på 


jorden. — Det är ock i honom, 
som vi äfven ha undfått arfslott, 
VISOom. förut. Gara vororbes 


stämda enligt hans beslut, som 
verkar allting efter sin egen 
viljas rådslut. Så skulle vi blifva 
hans härlighet till pris, vi som 
redan förut hade hoppats på 
Kristus; och i honom hafven 
äfven I, sedan I fått höra san- 
ningens ord, eder frälsnings 
evangelium, och omfattat det 
med tro, undfått såsom ett in- 
segel den utlofvade helige Ande, 
som med hänsyn till hans egen- 
domsfolks förlossning är en un- 
derpantiöpar vantar ochrdet 
hans härlighet till pris. 


På någon närmare motivering kan jag, såsom nämndt, 
icke här ingå. Blott följande må anmärkas. V. 3 är synbar- 
ligen att fatta såsom ett tema, som får sin närmare utveckling 
1 det följande, v. 3—14. Den erfarenhet, för hvilken Paulus 
i sitt eget och församlingens namn prisar Gud, har sin för- 
utsättning i I. det förtidliga utkorelserådslutet, v. 4—6 a; 2. dess 
grundläggning i tiden, v. 6 b.—7; dess kungörande, v. 3—10 
och 4. dess tillämpande på judar och hedningar och då sär- 
skildt på läsarne, v. 11-—14, och det under samma synpunkt: allt 
Artndgd ACT darför, sasom 5. IS. Sör, med vers: II begynna 
ett nytt stycke, är omotiveradt. Man skulle då med samma 
rätt ha begynt ett nytt stycke både vid v. 6 b och v. 8, ty fräls- 
ningsrådslutets grundläggning i tiden och dess kungörande i värl- 
den är naturligen hvar för sig en lika betydelsefull tanke som 
dess tillämpande. Och vidare, genom att lösrycka v. 6 a från 
v. 4 och 5, som B. K. gör, förryckes här synpunkten. Det är 
just det Paulus vill med särskild styrka framhäfva med afse- 


ende på det eviga utkorelserådslutet, att det förhärligar hans 
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nåd. B. K. gör ock här, såsom det synes för att lämpligare 
kunna ansluta satsen till det följande, ett visst våld på texten, 
då den öfversätter: »denr härliga nåd till pris», ehuru det står 
»hans (sin) härliga nåd till pris». I v. 8 bör ock öv zåon soi 
Zot opovhoe riktigast hänföras till fywpisas. Här är nämligen 
ännu icke fråga om det subjektiva individuella tillägnandet 
och tillämpandet af denna öfverflödande ydgpis — det sker först 
Vv. If —utan blott om dess kungörande fochidemammsvid 
detta kungörande Gud användt allsidig visdom och förstånd. 
Riktigt anmärker Beck: »Bei diesem Wirken in der Welt 
schättet Gott nicht seine absolute Vollkommenheit auf einmal 
aus, sondern sein Handeln und Kundthun geht ein und muss 
eingehen in das Neben-einander und Nach-einander der Dinge 
in ein System von Zwecken und Mitteln, wo also gerade jede 
Art von Weisheit sich zeigt; namentlich gehören zum Kundthun 
des göttlichen Mysteriums besondere Werkzeuge und Boten, 
besondere Fuhrungen und Gerichte» (jfr Rom. 11:33). 

Ett exempel må äfven anföras, då B. K:s upplösning 
af de långa satserna gifver delvis en alldeles oriktig uppfatt- 
ning. Så måste jag för min del betrakta B. K:s upplösning 
af det betydelsefulla Rom. 3:21—26 såsom i mer än ett afé 
seende missvisande. ÅArvgwoduyeyor, v. 24, är synbarligen att hän- 
föra till todg ziotebovras, v. 22a — de olika kasus göra det 
på intet sätt omöjligt; jfr t. ex. I Kor. 1: 7 —, hvarför od Ydp 
OT ÖtastoAj — ts ö0cNs tod Ieod är att fatta som en paren- 
tetisk sats. B. K. förutsätter ock framför örvaodmevor ett za, 
som icke finnes i texten. Hufvudbegreppet är ock otvetydigt 
Örggrodsdat, och för denna Guds handling anföres först den 
objektiva förutsättningen i öwpsåv — iacthiproy och däretter 
den subjektiva i öv zniotemws iv tä adrod sinar Detta tanke- 
sammanhang kommer icke genom B. K:s öfversättning till 
sin rätt. Men ännu betänkligare är det följande. Oriktigt är näm- 
ligen det sätt, hvarpå B. K. återgifver tanken i v. 25: »Så ville 
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Gud bevisa, att han var rättfärdig också, när han under sitt tåla- 
mods tid hade fördrag med forna tiders synder». Det här 
tillagda »också», hvartill ingen motsvarighet finnes i texten, 
och förvandlingen af den kausalsats, som ligger i öv. tiv 
TApeatw, till en temporalbisats, gifver här en helt annan mening, 
än den Paulus otvetydigt velat ha fram. Det är icke det, som 
skall framhäfvas, att Gud var rättfärdig äfven då, när han 
under sitt tålamods tid, d. v. s. Gamla testamentets tid, hade 
öfverseende med synderna och därför icke lät en motsvarande 
dom drabba dem, utan tvärtom, just för den skull att under 
Guds tålamods tid, trots alla domar öfver enskilda och folk, 
en verklig rättfärdighetsuppenbarelse zcke ägt rum, var en 
sådan nödvändig. Rättfärdigheten kräfver nämligen antingen 
syndarnas bestraffning eller syndens alltillräckliga försoning 
såsom grundval! för syndaförlåtelse. G. T. var en tid för 
relativ strafflöshet; då fanns icke heller någon verklig försoning 
för synd. Syndaförlåtelsen hade där ock enligt Paulus endast 
karaktär af en zd4peots (= putting aside, temporary suspension 
of punishment, which may at some later date be inflicted) 
icke en ävesis (= putting away, complete and unreserved 
forgiveness; Trench). En verklig syndaförlåtelse, som skulle 
medföra syndens öfvervinnande, måste nämligen hvila på en 
rättfärdig grundval, genom hvilken syndens rätt att fördöma 
och härska är tillintetgjord. Och denna grundval lades just 
genom rättfärdighetsuppenbarelsen i Kristi död. — En otydlighet 
vidlåder ock här B. K:s öfversättning. Guds tålamods tid är 
ju G. T. »Forna tiders synder» säges då Gud haft fördrag 
med. Hvad är det för »forna tider» i förhållande till Guds 
tålamods tid? Då de uppenbarligen sammanfalla, bör det 
ock genom öfversättningen göras klart. Utan någon vidare 
motivering ställer jag äfven -här bredvid hvarandra B. K:s 
öfversättning i den del, den här oriktigt återgifver Pauli tanke, 


och ett nytt förslag. 
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B. K:s öfversättning. 

Så ville Gud bevisa, att han 
var. rättfärdig. också nam Jan 
under sitt tålamods tid hade 
fördrag med forna tiders synder. 
fa, så ville hanti den tidisom 
nu är lämna beviset för att han 
är rättfärdig. Härigenom skulle 
han både själf befinnas vara 
rättfärdig och kunna göra en 
hvar rättfärdig, som komme 
till tro på Jesus. 


Nytt förslag. 

Och detta gjorde Gud för att 
klart ställa fram (ådagalägga) 
sin rättfärdighet, därför att han 
under sitt tålamods tid haft 
öfverseende med de synder, som 
da begingoss ja, dettarsjorde 
han för att I den. tråd, som mt 
är, klart ställa fram (ådagalägga) 
sin rättfärdighet, På detshar: 
både själf måtte befinnas vara 
rättfärdig och kunna rättfärdig- 


göra. hvar och en genom tro 

på Jesus. 
Med allt erkännande af det företräde B. K:s öfversättning 
i språkligt afseende dock obestridligt har framför N. U., är 
det dock åtskilligt just i fråga om språket, hvari enligt min 
mening en ändring icke blott är önskvärd utan i flera fall 
nödvändig. 
BIKRT 


dä rsan ja, 


har ett öfverflöd på småord sådana som >»nu, ju, 
här, väl, m. fl.> hvilka icke ha någon motsvarighet 
i texten och i många fall förefalla alldeles omotiverade. Blott 
några exempel därpå: »Och slagregn föll, och vattenström- 
marna kommo, och vindarna blåste och slogo mot det huset, 
och då föll det omkull, och dess fall var stort» (Matt. 7: 27)- 
Huru mycket enklare och åskådligare: »och det föll omkull, 
och dess fall var stort». »Och människorna förundrade sig 
och sade: Hvad är då denne för en, eftersom både vindarna 
och sjön äro honom lydiga»? (Matt. 8: 27). Detta tillagda »då» 
försvagar intrycket af den häpnad, som fyllde lärjungarna. 
»Men Jesus tog honom vid handen och reste upp honom; och 
han stod då upp» (Mark. 9:27). »Man hade ju kunnat sälja 
smörjelsen för mer än 300 silfverpenningar och så gifva dessa 
åt de fattiga» (Mark. 14: 5). »Men en af dem som stodo där 
bredvid drog sitt svärd och högg till öfversteprästens tjänare 


och högg så af honom örat» (Mark. 14:47). »De läto strax 
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binda Jesus och förde honom så bort» (Mark. 15: 1). »När han så 
hade vaknat, näpste han vinden» (Mark. 4: 39). »Och så blef han 
för dem en stötesten» (Mark. 6: 3). »De fingo alltså begifva sig 
astad och kommo så ned till Antiokia» (Apg. 15: 30). »Eftersom 
du har blifvit undervisad genom lagen, kan du bedöma hvad 
raättast är, och så tilltror du dig att vara en ledare» etc. (Rom. 
2713 f). »Då blifve han en dåre, för att han så må kunna 
blifva vis» (1 Kor. 3:18). Särskildt stötande är det tre gånger 
upprepade »så» 1 Kor. 1:27, 28. »!Vu bad jag dina lärjungar, 
att de skulle drifva ut honom» (Mark. 9:18). »/Vu plägade 
hans föräldrar årligen vid påskhögtiden begifva sig till Jeru- 
salem» (Luk. 2:41). »Folket kom z2 dit upp» (Mark. 15: 8). 
»Eneas, Jesus Kristus gör dig za helbrägda» (Apg. 9:34). 
»I Lystra fanns zz en man» (Apg. 14:88). »Se, vi kär hafva 
öfvergifvit allt och följt dig» (Mark. 10:28). »Om jag vore 
såsom hopen af människor, när jag /Aär i Efesus kämpade 
mot vildjuren» (1 Kor. 15:32). »Och när hon har funnit den, 
kallar hon vä! tillhopa sina väninnor» (Luk. 15:9). »Gud är 
ju den som rättfärdigar» — — »Kristus Jesus är 72 den som 
har dött» (Rom. 8:34). »Ställen eder själfva i Guds tjänst, 
såsom de där ifrån döden hafva kommit till lifvet; 7a ställen 
edra lemmar i Guds tjänst» (Rom. 6:13). »Välsignen dem 
som förfölja eder, /7a, välsignen och förbannen icke» (Rom. 
TAN Sark et a rmenteckeralltfar nyttigt se: 
artlofligtityAg menkiecketalt uppbygger, (Mm Rorstor23)IEF 
Detta är nu blott några få exempel ur högen. Man frågar 
sig ovillkorligen, hvartill på dessa och många andra ställen 
sådana småord skola tjäna. Särskildt olägliga blifva de vid 
anförande af citat. Exempel saknas icke heller på att de 
kunna föranleda en oklar, för att icke säga en oriktig upp- 
fattning. al hvad somii texten säges. Så t. ex; Markoyuamt 
»Sedan begaf han sig åter bort från Tyrus” område och tog 


le Oo & , er 
vägen öfver Sidon och kom så genom Dekapolis' område 
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till Galileiska sjön». Läsaren, som icke känner, huru dessa 
platser ligga i förhållande till hvarandra, får lätt det intrycket, 
att Jesus genom att taga vägen öfver Sidon kom genom 
Dekapolis' område, hvilket ju är oriktigt. Att »så» här står 
i st. för »sedan» kan han svårligen gissa sig till. På liknande sätt 
användes »så» Apg. 9:25. — Naturligen vill jag härmed icke 
hafva sagt, att dessa småord, som icke ha någon motsvarighet 
i texten, öfverallt borde utgå. Här och hvar kunna de nog för- 
svara sin plats. Men i alla händelser vore en rensning höge- 
ligen önskvärd. Särskildt gäller det i de paulinska brefven och 
sådana verser, som ofta citeras eller ha karaktär af sentenser. 

En annan språklig egendomlighet är, att B. K. mycket 
ofta framför relativsatser upprepar determinativa och person- 
liga pronomina, utan att texten därtill ger någon som helst 
anledning. Ur den stora mängd exempel, som härpå före- 
ligger, må endast några få anföras. »Ännu mer än profet är 
denne, Aanr om hvilken det är skrifvet» (Matt. 11:9). »Jag 
vill vända tillbaka till mitt hus, det som jag gick ut från» 
(Matt. 12:44). »Gå bort ifrån mig — till den eviga elden, den 
som är tillredd åt djäfvulen och hans änglar» (Matt. 25:41). 
» Härefter skall jag förvisso icke dricka af detta, af der som 
kommer från vinträd» (Matt. 26:29). »Hvar finnes mitt här- 
bärge, de? där jag skall äta påskalammet med mina lärjungar?» 
(Mark. 14:14). »Och när deras reningsdagar hade gått till 
ända, de som voro föreskrifna i Moses” lag» (Luk. 2: 22). »Jag 
döper eder rmed vatten, men den kommer, som är starkare än 
jag, den hvilkens skorem jag icke är värdig att upplösa» (Luk. 
3: 16). »En man från staden kom emot honom, ex som var besatt» 
(Cuk. 8:27). »Glädjens med mig, ty jag har funnit mitt får, 
det som var förloradt» (Luk. 15:6). »Det sanna ljuset, det 
som upplyser alla människor, skulle nu komma i världen» 
(Joh. 1:9). »Hvarifrån har denne sin lärdom, 4an som icke 
har blifvit undervisad» (Joh. 7: 15). »En man, den som kallas 
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Jesus; gjorde en deg (Joh. ox11). »Ja, Herre Jagetior, att 
du är Kristus, Guds son, sar som skulle komma i världen» 
(Joh. 11:27). »Därför gaf folket honom sitt vittnesbörd, de 
som hade varit med honom» (Joh. 12: 17). »Fader, jag vill, att 
där jag är, där skola ock de som du har gifvit mig vara med 
mig, så att de få se min härlighet, den som du har gifvit 
mig» (Joh. 17:24). »Den andre lärjungen, den som var be- 
kant med öfversteprästen» (Joh. 18: 16). »Då gick ock den 
andre lärjungen dit in, sar som först hade kommit till grafven» 
(Joh. 20: 8). »De församlade sig i denna stad mot din helige 
tjänare Jesus, mot /onom som du har smort» (Apg. 4:27). 
»Gud bjöd honom att flytta därifrån till detta land, det som 
I nu.bon i» (Apg. 7:4). »Jag är Jesus, dez som du förföljer» 
(Apg ONDA tckljagidatnkse fyrfotardjusktg2etsom lefya 
Parjordens bApgii I1:6),0 PSarsager fHerten, az som skall 
göra detta» (Apg. 15:17). »I närheten af detta ställe var en 
landtgård, som tillhörde den förnämste mannen på ön, e£7z som 
hette Publius» (Apg. 28:7). »Paulus — afskiljd till att för- 
kunna Guds evangelium, dez som Gud redan förut — utlofvat» 
(ROMA TI) NE Menbifminaslemmarisenmackenfannani lag, 
en som ligger i strid med den lag, som är i min håg, och gör 
mig till fånge under syndens lag, dez som är i mina lemmar» 
(Rom. 7:23). »I hafven fått barnaskapets ande, den i hvilken 
virropas Abbal Fader!» (Romr8:15): Ordet om tron, der 
som vi predika» (Rom. 10:8). »Gud har icke förskjutit sitt 
folk, det som han redan från begynnelsen hade sett till» (Rom. 
11: 2). »Gud är trofast, sar genom hvilken I hafven blifvit 
kallade» (1 Kor. 1:9). »Gud är en och densamme, han som 
verkar allt i allas (1 Kor. 12:6). »I utmärken eder — i kärlek, 
den som af eder har blifvit oss bevisad» (2 Kor. 8:7). »Nåd 
vare med eder — ifrån Herren Jesus Kristus, 2onom som har 
utgifvit sig själf för våra synder» (Gal. 1:4). »I kunnen däraf 


så 


förstå hvilken insikt jag har i Kristi hemlighet, dex som under 
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förgångna släktens tider icke hade blifvit kungjord» (Efes. 3: 5)- 
»I kunnen blifva rika på rättfärdighetens frukter, de som komma 
genom Jesus Kristus» (Fil. 1:11). »På det yttersta af denna 
tid har han talat till oss genom sin son, dez som han har 
insatt till arfvinge af allt, dez genom hvilken han ock skapat 
världen» (Ebr. 1:2). »Kristus var trogen såsom »son», ex som 
var satt öfver hans hus» (Ebr. 3:6). »Varen herdar för Guds 
hjord, den som ar eder anförtrodda (1 Petrs5:2 an Hymn INET 
Det är, som sagdt, blott ett ringa fåtal jag här anfört ur den 
mängd af dylika upprepningar, som förekomma i B. K:s öfver- 
sättning. Att en relativsats icke omedelbart skulle kunna an- 
sluta sig till ett substantiv, det månde nu intaga en ställning 
som subjekt eller objekt, vara bestämdt eller obestämdt eller 
styrdt af preposition, det är en grundsats för svenskt språk, 
som B. K. väl icke bör göra gällande. Det förekommer ju 
ock i dess öfversättning talrika bevis på en motsatt praxis. 
Att sådan upprepning kan och bör ske, då af sammanhanget 
tydligen framgår, att det anförda ordet skall betonas, mot 
dettanär intetratt invända (jfröitrex>m Pim Förs O)NEMen 
där icke sammanhanget kräfver en sådan betoning eller rela- 
tivsatsen icke är för långt skild från det ord, som den an- 
sluter sig till, är upprepningen omotiverad och bör därför utga. 

Äfven i andra fall förekomma i B. K:s öfversättning 
upprepningar, som icke synas mig motiverade. Jag syftar 
härvid icke närmast på att ibland samma tanke återgifves 
utvidgad; såsom” t. ex. då B. Kl öfversätter etprjy (Apg- 
24: 3) icke blott med »frid> utan med »frid och ro», Sv4oov 
(Fil. 1:7; 2 Petr. 1: 13) icke blott med »rätt» utan med »rätt 
och tillbörligt», Yékovres (2 Petr. 3: 5) med »med vett och vilja», 
o.s.v. Detta bidrager tvärtom att göra språket mera ledigt. 
Men sådan utvidgning bör dock ha sitt stöd i vårt talspråk, 
såsom i de anförda exemplen. Omotiveradt är därför att, 


såsom B. K. gör, öfversätta Etotwny (I Petr. 1: 5) med »beredd 
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och färdig». — Förtydligande tillägg kunna ock vara på sin 
PIAS SAsSom Es tiexondat By KININ lim. 533ristalletifory ratta 
änkor» skrifver »rätta, värnlösa änkor». Men sådana för- 
tydliganden borde snarare ha sin plats i en not än i själfva 
texten, så mycket mer som de i själfva texten icke alltid 
kunna för läsaren göra det fullt klart, hvarom det är fråga. 
Sartrex. vore mer vunnet, omr på. alla. de! ställem dar i N. I. 
»Asien» förekommer, en upplysande not sattes än att, såsom 
B. K. gör, i texten skrifva » Romerska Asien», ty att därmed 
skulle förstås den romerska provinsen med detta namn, blir 
nog ändå icke klart för de flesta bibelläsare. Hvarför B. K. i 
Rom. 15:26 förtydligar »Macedonien och Akaja» med »brö- 
derna i Macedonien och Akaja», men däremot i 2. Kor. 9: 2 
icke anser sig böra på samma sätt förtydliga Akaja, ehuru 
alldeles samma skäl därtill föreligger, är icke lätt att inse. För- 
tydligandet är för öfrigt alldeles onödigt. Men förekommer 
det på det ena stället, bör det naturligen ock förekomma på 
detfrandia. —tocndomlistriotetallermdet/<datBbIR. åtetger 
samma . ord i två olika betydelser. Så t. ex. öfversätter B. K. 
eporsere (Joh. 16:23) icke blott med »fråga» eller »bedja» 
utan med »fråga och bedja». Sammanhanget med det före- 
gående motiverar dock klart här endast betydelsen »fråga». 
För »bedja», hvarom talas i det följande, användes ett annat 
uttryck. — Onödigt och tungt förefaller det ej sällan, då sub- 
stantiver upprepas, utan att texten därtill ger anledning. Så 
rek Rom. 1,3 to oönhvilken efter köttet föddestar Davids 
säd, men efter anden, sz helige ande, har genom uppstån- 
delsen från de döda blifvit med kraft bevisad vara Guds son.» 
För orden »efter anden, sin helige ande» har texten blott 
KATZ TVEDUA ävrwsbyns. »Ty andens lag — den andes, som 
gifver lif i Kristus Jesus — har gjort mig fri från syndens och 
dödens lag» (Rom. 8:2). För »den andes» finns ingen mot- 


svarighet i texten. »Sammalunda, I hustrur, underordnen eder 
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edra män, för att också de män, som till äfventyrs icke hör- 
samma ordet» etc. (1 Petr. 3: 1). Detta andra »män», som 
saknar motsvarighet i texten, är alldeles onödigt, då miss- 
förstånd är uteslutet. — Att B. K. ibland upprepar hela sat- 
ser utan motsvarighet i texten kan vara på sin plats, då sat- 
sernas längd gör det för tydlighetens skull önskvärdt. Sådana 
exempel erbjuda t. ex. Efes. 2:1, 5, där »så har han ock 
gjort eder lefvande» förekommer icke blott i V. 5 utan äfven, 
endast med en förändring af »oss» till »eder», i vers I, där den 
i texten eljest icke förekommer; jfr ock de likartade fallen 
i Rom. 9: 23; Ebr. 6: 4--6 m. fl. ställen. Men omotiveradt är att, 
såsom t. ex. vid I Joh. 4: I öfversätta: »Pröfven andarne, pröfven 
om; de. äröorvaf Gud» Det andra oprofsensisopt ickesnhar 
någon motsvarighet i texten, är alldeles onödigt; jfr de motsva- 
rande-exemplenitEfesk5:r55 20 RarpA RT IEEE SN 
msn 


därigenom tankesammanhanget blir ett annat än det, som 


Mycket betänkligt blir ett sådant återupprepande, då 
texten synbarligen ger vid handen. Ett sådant exempel er- 


bjuder: on slesst 1:50 BIURSPäterupprepar te datt trallv- Begas 
tacka  Gud> och gör den följande 5t-satsen däraf beroende. 
Och dock är det otvetydigt, att denna örtesats på det allra 
närmaste ansluter sig till den omedelbart föregående, an- 
gifvande grund till Pauli och hans medarbetares visshet om 
att brefvets läsare äro utkorade. Grunden därtill ligger i den 


historiska utkorelsehandlingen, hvarom just örti-satsen handlar. 


BI AS Öfversättning. 

»Vi tacka Gud alltid för eder 
alla Dar Vv tänka rpated ort. 
våra böner; ty oaflåtligen ihåg- 
komma vwvi inför vår Gud och 
fader eder verksamhet i tron 
och edert arbete i kärleken och 
eder ståndaktighet i hoppet på 
vars tlerrer. Jesus kranstus Mock 
vi veta om eder, käre bröder, 


Nytt förslag. 

NIT tackar Gud alltid nar 
vi "tänka på eder alla i våra 
böner; ty oaflåtligen ihågkomma 
vi inför vår Gud och fader 
eder gärning 1 tron och edert 
arbete i kärleken och edert 
framhärdande i hoppet på vår 
Herre” Jesus Kristus. Vi veta 
ju "om Ceder,” brödet. I Guds 
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Fr Guds, älskade, att 1 ären ut- 
valda tackar Gud för att 
vårt evangelium fick komma 
WWSdernickernacdrord fallenast, 
utan med kraft och helig ande 


älskade, att I ären utvalda; ty 
vårt evangelium fick komma 
till eder icke med ord allenast, 
utan med kraft och helig ande 
och mycken fullvisshet.» 


och med full visshet.» 


I en föreläsning i Stockholm öfver B. K:s öfversättning 
Pro feRmdn 


samma, att B. K. vinnlagt sig om att återgifva samma ord 


framhöll såsom något förtjänstfullt för den- 


på samma sätt. Exempelvis anfördes, att i enlighet med 
denna grundsats B. K. återgifvit yapg äfven i det bekanta 
STANENETOM I IA LE med F>osladjesxr istallet formed. »röjdö, 
Att en sådan grundsats lätt kan leda till orimligheter, säger 
Sisnrsjältt CBI KoNar icker hellers följdniktigtstillampat iden. 
SA CR 
SynecsIbsuK fuktälva, meds>givarsne hyllningens (CEC Mate 


2 etallatned»t (Ci fex IE Mattr28:10,0 f7) och fitillbedjas 


återges zposnyety, allt efter som sammanhanget 


(Ce I Mate sr O se uk: 2452) ox oVOONGeryI OfVersattes kan 
med »vara till. fall» (t. ex. Matt. 5: 20; Mark 9:43), »blifva 
GUL FaR (es ENAT EIN 7 27 KOSS RS) > förföra tillkifalls 
(CRC SSRYTat OST SSORRE EE Uk 2) Svala ten” Stotestener (CR ex 
Joh. 6: 61), och den mediala formen med »komma på fall» 
(BIE MAt ER TOR e Ton GR TK K Or EII20)FochEmedeen 
omkastning af konstruktionen »blifva en stötesten» (t. ex. 
Mattibi 3:57) naponnNtostatergifvesk Jon 14:16) 205-15H205 
16: 7 med »hjälparen»; I Joh. 2: 1 däremot med »försvararen» 
EN Atte BIK SKsatt att ex. rdtergeronaVvoontCetvkat allt 
annat än tillfredsställande, därom fär jag anledning att tala i 
De anförda exemplen visa emellertid, 


För min 


annat sammanhang. 
att B. K. icke följdriktigt tillämpat sin grundsats. 
del skulle jag önskat den öfvergifven i flera fall, än som nu 
skett. Så t. ex. skulle det kännas som en förlust om, för att 
hålla oss till det ofvan af Prof. R. anförda exemplet, vii vår 


blifvande kyrkobibel icke skulle få yapå återgifvet med »fröjd> 
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på sådana ställen som Nom. 14: 175 Ei 4:TochHepimos34y— 
Å andra sidan saknas icke exempel på att B. K. brutit med 
sin grundsats, där det enligt sakens natur icke bort ske. Det 
kan svårligen bestridas, att det är af vikt, att grundläggande 
begrepp, som alltid äro att fatta på samma sätt, äfven åter- 
gifvas på samma sätt. Särskildt betänkligt blir det, då ett 
sådant grundläggande begrepp ibland återgifves på ett sådant 
sätt, att en alldeles oriktig uppfattning af detsamma ligger 
mycket nära. Så återger B. K. det för hela Pauli åskådning 
grundläggande begreppet örvaody med dels »rättfärdig göra» 
(Rom. 3245 AF 25 05 TO ROT ORG ORSA 
2ASaAg I Fit 37 dessutompn Jak 2: INeA 25) KdelsSkodd 
färdiga (APS, T3ön30:r Romiös 33. mi KorfAs4 ie mage es 
dessutom Matt 11:19; Luk 10x2050fe Luk f420), delse dömd 
rättfärdig» (Rom. 2:13; därjämte Matt. 12:37), dels »finna 
rättfärdig» (Rom. 3: 4; dessutom Luk. 7: 35), dels »fria» (Rom. 
6: 7) dels slutligen »göra rättfärdig» (Rom. 3: 20, 26, 28, 30; 
45 Gals TOR STI dessutom Luk. mÖSTS) EF Sasomisydest 
är den angifna grundsatsen här på intet sätt tillämpad. Af 
de använda uttrycken är det det sistnämnda: »göra rättfärdig», 
som särkildt kan bli missvisande. Den uppfattningen ligger 
jus mära,, att) därmed skullevafsesuckerrdetiireligiösarutan 
det etiska förhållandet. Af de af B. K. använda uttrycken 
är obestridligen »döma rättfärdig» det, som klarast återger 
Pauli tanke. Af de öfriga är »rättfärdiga» att föredraga fram- 
för »rättfärdiggöra». Men hvilket uttryck än B. K. till sist 
väljer, är det ett bestämdt och oafvisligt önskemål, att ut- 
trycket »göra rättfärdig» icke kommer till användning. — I 
fråga om ett annat paulinskt grundbegrepp har däremot B. K. 
tillämpat sin grundsats. Det gäller återgifvandet af wotsari, 
som öfyersättes, med. »förlikniga (ROm.NSAri yi T5; 200 
5: 18, I9), Zataskhasow, som öfversättes med »förlika» (Rom. 
57 TOS 20 Kors i5anö) TO201 samti Korn fochhäsonos 
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tTIAAKdosw, som öfversättes med »skaffa förlikning» (Efes. 2:16; 
Kol. 1: 225) eller »förlika» (Kol. 1: 20). I Olai Petri öfversättning 
återgåfvos de, frånsedt 1 Kor. 7: 11, med »förlikning» och »för- 
lika»blott Rom. 5: 10, 11, eljest med »försoning» och »försona». 
På samma sätt äfven i K. B. N. U: åter har äfven Rom. 5: 10, 
II återgifvit dem med »försoning» och »försona». B. K. har 
nur möjligen därför att NIT INN äfven har andra ord för att 
uttrycka denna tanke: iXoopos (1 Joh. 2: 2; 4:10) och tdoneo- 
dar (Ebr. 2: 17), lämnat N.; UV. och icke nöjt sig med att åter- 
vända till K. B., utan öfverallt, såsom nämndt, återgifvit orden 
med >»förlikning», »förlika> eller »skaffa förlikning». Mig 
synes detta, från mer än en synpunkt sedt, mycket otillfreds- 
ställande. Enligt vårt vanliga språkbruk vidlåder en viss utvär- 
teshet och ytlighet orden »förlikning» och »förlika». Det ligger 
hvarken djup eller värme i dem såsom i »försoning» och »för- 
sona». Jag erinrar blott om uttrycket »förlikningsnämnd». 
Och nu skulle vi enligt B. K:s förslag i vår blifvande kyrko- 
bibel få sådana kalla ord som »förlikningens ämbete» och 
»förlikningens ord» såsom uttryck för det djupaste och inner- 
ligaste med hänsyn till vårt religiösa lif. För min del måste jag 
redan på grund af här anförda skäl bestämdt yrka på en återgång 
till N. U. — Förväxlingen med ihaouwos och donesdos kunde 
lätt undvikas genom att återgifva dessa ord med »soning» och 
»Sona». 

Det är redan i det föregående antydt något om den fara, 
som ligger nära för öfversättaren: att vara för mycket exeget. 
Särskildt är det betänkligt vid betydelsefulla ställen, där tvenne 
väsentligen motsatta meningar häfdas af framstående exegeter. 
Att här i öfversättningen fastslå den ena meningen och där- 
med utesluta den andra, kan icke vara riktigt. B. K. har 
likväl handlat på detta sätt i mer än ett fall. Så t. ex. återger 
B. K. Rom. 4:25 sålunda: »hvilken (Jesus) utgafs för våra 


öfverträdelsers skull och uppväcktes, för att vi skulle vinna 


Kyrklig tidskrift 1905. Häft. 3. 15 
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rättfärdighet.» B. K:s tolkning af övå thy örualmoty ivöv har 
visserligen stöd hos flere exegeter och kan gifva rum för både 
en Becks och B. Weiss” uppfattning, men den bestrides å andra 
sidan aft. ex. Godet m.fl. Den sista satsen i B. K:s öfversättning 
återger, enligt den uppfattning jag i anslutning till den sistnämde 
exegeten måste anse såsom den riktiga, icke Pauli tanke. 
Paulus skulle då icke ha skrifvit öv& thy Övvalmory TjÖy utan 
2tc eller zpös t. 3. f. Liksom våra öfverträdelser äro en orsak 
(öra med ack.) till Kristi utgifvande i döden, så är en vår 
rättfärdiggörelse en orsak till Kristi uppståndelse. Att det 
nämligen är Pauli åskådning, att en rättfärdiggörelsedom till 
lif uttalats i Kristi död med afseende på hela släktet, kan 
icke bestridas: (jfr Rom. 57167 18:f£.) -Att förflyktiga dettarär 
i själfva verket att afskära evangeliiifsnesvis Attvätesndet 
teliska momentet: å ena sidan att Kristi utgifvande i döden 
skedde i syfte att försona våra synder, å andra sidan att Kristi 
uppståndelse skedde i syfte att möjliggöra den individuella rätt- 
färdiggörelsen och helgelsen, såsom följd ligger inneslutet i hvad 
som här är sagdt, det är själfklart, men det är icke det, som 
här framhålles, utan grunden därtill. Äfven om B. K.-nu har 
en annan uppfattning och som stöd för den kan åberopa 
framstående auktoriteter, kan det — jag upprepar det — icke 
vara riktigt, att B. K. genom sin öfversättning utesluter den 
här framhållna, då äfven den häfdas af lika framstående exegeter. 
Jag måste därför bestämdt yrka på en återgång till N. U:s 
öfversättning, som möjliggör båda uppfattningarna: »hvilken 
har blifvit utgifven för våra synders skull och uppväckt för vår 
rättfärdiggörelses skull». — På liknande sätt har B. K. äfven 
på andra ställen fastslagit en exeges, som är mycket tvifvel- 
aktigslt.ex.s2v Kors s2 soo 240 nm. co MONAAST 
Längre fram torde jag få tillfälle att ingå på dem. 

I fråga om återgifvande af mynt och mått har B. K. sla- 
git in på en väg, som jag icke kan betrakta såsom tillfreds- 
ställande. I sin öfversättning af G. T. låter B. K. nästan 
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undantagslöst de hebreiska uttrycken kvarstå i texten. I öfver- 
sättningen af N. T. åter använder B. K. i regel svenska uttryck, 
som tyvärr blifva mycket missvisande. Med uttrycket »pund» 
aterger B. K. dels »talent» = 4,000 kr. (så t. ex. Matt. 18: 24) 
dels »mina» =60 kr. (så Luk. 19: 13); alltså samma uttryck 
för 4,000 kr. och 60 &£r. Med uttrycket > Sf verpenning» 
äterger B. K. dels en »denar» =+67 öre (så t. ex. Luk. 7: 41; 
Of MER ÖS a IE lol OT ÖNA SM 
en statdio k==r2le Na (så Matt 1727); alltsa samma ur 
öryck. för att beteckna Ö7 öre och 2/8 k7. På samma sätt 
användes uttrycket »skärf» för att beteckna olika myntvärde 
dels = »kodrant =!/4 ass= I öre (så Matt. 5: 26), dels = ass 
= öre (så Matt. 10:29). Därtill kommer, att »denar» icke 
blott, såsom förut anförts, återgifves med »silfverpenning» utan 
äfven med »dagspenning» (så Matt. 20; 2, 10, 13) eller blott 
>penning» (så Matt. 22:19; Mark. 12:15; Luk. 20:24). Mer 
än besynnerligt blir det, dä B. KK: skall återgifva det, som 
Mark. 12:42 berättas om den fattiga änkan, att hon i offer- 
kistan nedlade Xettd åHo, 9 fotwy sodpåayvtns, sålunda: »hon lade 
ned 2 halfören, det är fjärdedelen af ett romerskt ass». Att 
nu Aeztövy motsvarar ett !/2 öres värde är ju riktigt, och det 
är ju också begripligt, ehuru ju icke myntet »halföre» före- 
kommer bland oss. Det behöfver alltså ingen förklaring, och 
allra minst kan det förklaras genom något, som för mången 
läsare måste vara obegripligt. Lika oförståeligt är, hvarför B. K. 
icke lika gärna kunnat skrifva »kodrant» som »fjärdedelen af 
ett romerskt ass». — Dessa exempel visa, att här en ändring 
är af nöden. En af B. K:s medlemmar har ställt i utsikt, att 
B. K. vid slutet skall tillägga en förteckning på de i N. T. 
förekommande myntsorterna och deras myntvärde, men där- 
med är ju, såsom framgår af de ofvan anförda exemplen, 
svårigheten icke afhjälpt. Man kunde ändå icke veta, hvad som 


döljer sig bakom ordet »silfverpenning», om det är en »statär» 
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= 2218 kro eller (enw»denar: =0/moreretesrenilasastitorde 
vara att återgå till N. U. och låta de grekiska namnen kvar- 
stå i texten och då antingen med förklarande noter såsom 
N. U. eller med en sammanfattande redogörelse i slutet. — 
Samma bestämda önskan måste uttalas äfven med anledning af 
B. K:s sätt att återgifvå rymdmått. Blott ett par exempel för 
att motivera den. I Joh. 2:6 säger B. K. om de där nämnda 
»stenkrukorna», att de rymde »två eller tre batmått hvar». 
Här återgifves alltså det grekiska petpytat förklarande med ett 
hebreiskt (!) ord. En »bat» och en »metret» motsvara visser- 
ligen hvarandra, då de båda rymma hvardera omkring 460 
liter. Men därom vet ju mången läsare ingenting, och att 
förklara ett grekiskt ord med ett hebreiskt kan ju icke annat 
än förefalla besynnerligt. Men vidare, Luk. 16: 7 återger B. K. 
en »kor» med »tunna». Nu rymmer en »kor» 10 »bat», och 
då »bat» af B.K. återgifves med »fat» (Luk. 16: 6), skulle man 
alltså få den föreställningen, att en »tunna» skulle innehålla 
10 »fat». Till en sådan orimlig tanke borde icke en öfver- 
sättning gifva anledning. Och hvilken föreställning skall väl 
läsaren få af hvad som är att förstå med en »kor» och en 
»bat»? — I fråga om längdmått låter B. K. det grekiska ordet 
»stadiersr kvarstå texteno(sar tilex.ucuk!4 24 35 OR KÖRET; 
TI: 8 Upp: TAY2052T7316), men utansnagon! förklafandernot 

I det föregående är framhållet, att B. K. med framgång 
Sökt karbeta bort. sv kirgrecismer och ihebtaismer iniddg als 
öfversättning. I fråga om germanismer återstår dock ännu 
ett rensningsarbete. Så t. ex. skrifver B. K.: >»Hvad ditt är» 
(Euk) 6:30);  »hvad i godrärss(särst lex! Lukt Ö19,F455LROm: 
2375 MOMIT2T/A IST TEE ett TIO RES OL TGN 
fl) hvad oxdönär;a (SAR SN) oh 120; Rom TO RO SEG 
Jakar3 rö mo, hvad katfardigträr (CöjohNeT20 0 
10), >»hvad orätt är» (Matt. 13:41), »hvad af världen är» (JOE 


A 


4: 5), »>hvad komma skall» (Joh. 16:13), »eftersom han zntet 
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är» (Gal. 6: 3) o. s. v., i stället för »det som är ditt>, »det som 
är godt», »det som är af världen» etc. B. K. har dock börjat 
detta rensningsarbete. Så t. ex. skrifver B. K.: >Hvad som 
är godt» (Rom. 12:2), »det som är ondt» (IRS ÖN 
»hvad som är välbehagligt» (1 Joh. 3: 22), »det som är där ofvan» 
(Kol. 3: 1). Det gäller alltså att fortgå på den inslagna vägen. 

Den ofta förekommande negationen ov ud återgifver B. K. 
nästan undantagslöst med »förvisso icke» (så t. ex. Matt. 10: 23; 
[SNS ORSA JON ESAeEEIO N7 INIeSsst bias Galnd: 


[SS 
S 


5: 16 m. fl.). Jag kan icke finna detta tillfredsställande. od vd är 
en stark negation, »die bestimmteste Form der verneinenden 
Aussage» (Blass). B. K. återgifver den äfven någon gång med 
Jeldugge (SAMER JoNTOr2 8520) eller sallskickesi (sat ex. 
Joh. 20:25). Men »förvisso icke» är enligt vårt vanliga språk- 
bruk ofta snarare försvagande. »Det är förvisso icke så» an- 
vändes ej sällan i betydelsen af »det är nog sannolikt icke så». I 
de festa fall bör därför od wi helt enkelt återgifvas med »icke»>, 
eller understundom med »aldrig», såsom just på de sist an- 
förda ställena. Där synes B. K. ha känt, att »förvisso icke» 
alls icke skulle passa. B. K. skrifver nämligen där icke: »De 
skola förvisso icke i evig tid förgås», utan »aldrig i evig tid». 

Innan jag efter dessa allmänna anmärkningar öfvergar till 
detaljgranskningen, må ännu några anmärkningar af nästan 
uteslutande formell karaktär här få sin plats. 

Först då en, som, huru mycket formell den än är, kan 
få ej ringa saklig betydelse. 

I fråga om användande af stor bokstaf lider B. K:s öfver- 
sättningnrat  bistande följdriktishett Så tres skntvessaden 
store Konungen» (Matt. 5:35), men »det högsta majestätet» 
(eWPetEr ir) dockpBBRITES SIP OMajestatersmenrenda 
Herre» (1 Kor. 8: 6), »den Sanne» (1 Joh. 5: 20), >den Helige», 
»den Sannfärdige» (Uppb. 3: 7), »den Allsmäktige» (t. ex. Uppb. 
1:'8; 15:3; 19:6), men »eder himmelske /ader» (Matt. 6: 32); 
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Pamaskenernas stad (2 Kor. 11: 32), men romarna (Joh. 11:48) 
o.s.v. — Särskildt i ett fall har det icke varit mig möjligt att 
förstå B. K. Det är i dess sätt att återgifva zvedus och äov 
zvedys med eller utan artikel. Domprosten Personne har i sin 
förutnämnda uppsats i Bibelforskaren framhållit, att B. K. öfver- 
satt de ställen, dår kyrkobibeln har »den helige Ande» med 
dels »den helige Ande», dels »den heliga anden», dels »helig 
ande», beroende på, om bestämda artikeln finns eller icke finns 
i grundtexten och på sammanhanget. Och härvid skulle 
B. K. ha skrifvit »den helige Ande» öfverallt där enligt sam- 
manhanget tb zysdus står personligt. Först och främst må 
här anmärkas, att det om artikel finns eller icke här ej är af- 
görande; ty lika visst som yömocs utan artikel mer än en gång 
bör öfversättas med »lagesr», såsom ock B. K. ibland gjort, 
då det af sammanhanget framgår, att det är den mosaiska 
lägen. 'somfrafses. (Sä rt, Tex. ROM, ZI tOo: ES dmASstetock 
Ttyedug utan artikel mer än en gång öfversättas, såsom det 
Hadeviden. SA görmockpbFKIlete sx Roms 5 rÖ NGA S AE 
är för öfrigt icke följdriktig. Anden skulle ju skrifvas med 
stor bokstaf, då zv:5us användes personligt. B. K. använder så 
stor bokstaf t. ex. Apg. 1:16: »Mina bröder, det skriftens 
ord skulle fullbordas, som den helige Ande genom Davids 
mun hade profetiskt talat.» Det är sagdt om den genom 
profeterna talande belige Anden. På samma sätt Apg. 2:4 
om den genom apostlarna talande och verkande Anden (jfr 
Apg. 83-20; 132; Eb. 3575 o-8) Men daäremottskrifvet 
B. RK. Apg. 15:28: »Den heliga anden och vi hafva nämligen 
beslutat». Att tä zyedyot tö Siw på detta ställe är att 
fatta personligt, kan svårligen bestridas. Därför bör här 
skrifvas den helige Ande. 1 Kor. 2:10 skrifver B. K.: »Ty 
för oss har Gud uppenbarat det genom sin ande». Att 3 
TOD Tyehparos äfven där är att fatta personligt, är obestridligt. 
Det heter ju omedelbart därefter: »Anden utrannsakar ju allt.» 
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I Joh. 7: 39 skrifver B. K.: »Detta sade han om anden, hvilken 
de som trodde på honom skulle undfå; ty anden var då ännu 
icke utgjuten, eftersom Jesus ännu icke hade blifvit förhärli- 
SIREN Oh Tr Han skall gifvareders- — Sanne 
ningens Ande, som världen icke kan taga emot» (jfr Joh. 15: 26). 
Alltså, ehuru här åsyftas alldeles detsamma, användes dock i 
ena falletiliten, vandra falletistor bokstaf. I Upp.2x1/7, 203-06, 
3 rskiifver By KilAnden, men i Upp. 2: 7tanden,iehutu 
det här är lika klart som på de föregående ställena, att th 
Tyedyug är att fatta personligt. I många fall är det ju alldeles 
omöjligt att med full visshet afgöra, om med zysdys afses en 
blott kraft eller en person. Då emellertid nu zvedu2s såsom 
kraft är en verkan af, ett utflöde af den helige Ande såsom 
person, torde det vara det riktigaste att återgå till K. B. och 
skrifva »den helige Ande» utom i de fall, där det är alldeles 
obestridligt, att zvedp2 blott betecknar en kraft. Att däremot 
öfverallt skrifva med liten bokstaf, som B. K. enligt dompro- 
sten Personne icke skulle ha något att invända emot, vore 
enligt min mening mycket betänkligt. Därigenom skulle näm- 
ligen lätt mången tro sig finna stöd för den uppfattningen, 
att den helige Ande ingenting annat är en en kraft. 

Med afseende på de ur G. TI. anförda citaten utmärker 
B. K. somliga på ett särskildt sätt genom att återge dem 
stichiskt. Detta gäller alla citat ur Psaltaren, hvartill kommer 
ett fåtal citat äfven ur andra gammaltestamentliga skrifter, 
som på liknande i ögonen fallande sätt utmärkas. På detta 
Satt Ranfores ek Sam M221okOGhL Jes; öron mEBRNeNn3; SENlos 
STA RINGDE SET Oj JOD SNST SEKO 30; ÖTdSPprIE SAT 
i Ebr. 12:5 f. När nu exempel finnas på sålunda framhållna 
citat från icke blott, förutom Psaltaren, andra poetiska böcker 
i G. T. utan äfven från de historiska och profetiska böckerna, 
frågar man sig ovillkorligen, hvad som för B. K. varit bestäm- 


mande, då den icke på samma sätt framhållit äfven öfriga citat 
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från G. T. Parallellismen i psalmerna kan väl knappast vara 
orsaken, då den ju äfven eljest förekommer, icke minst i de 
profetiska skrifterna, och den förklarar för öfrigt icke alla 
de på ett särskildt sätt af B. K. utmärkta citaten. För min 


del skulle jag anse det högligen önskvärdt, att alla citat ur. 


G. T. på ett särskildt sätt framträdde vare sig genom sin 
ställning eller, såsom i Weizsäckers öfversättning, genom sär- 
skild stil. 

B. K. accentuerar vissa ord som fariséer, sadducéer m. fl. 
Härvid kan jag icke undertrycka en önskan, att, om accenter 
skola, utsättas, der då må användas vidi sädanar ord, dan 
de verkligen äro af nöden och icke där de äro skäligen 
öfverflödiga. »Fariséer» kan ju icke uttalas mer än på ett 
sätt, men t. ex. Golgata får man ej sällan höra uttalas Gol- 
gåta Då Ba KoaccentuerantsexNeffatan Marköj:s4) men 
icke t. ex. »Eli, Eli, lema sabaktani» (Matt. 27:47), har man 
anledning att undra. 

I fråga om kommaleringen har jag icke kunnat upptäcka 
någon följdriktighet i B. K:s öfversättning. Framför s.k. nöd- 
vändiga relativsatser sättes oftast icke komma (så t. ex. Mark. 
516 Johsqr20 285 245050, NRA REA PD OTIS NIO HUN SOE 
O:35 Ebbes 3NK6) TYAELS:sTOJ 5SJometelsidetälörekommertdock 
(Sant exsVMattrnssey tattoo PsyD A 
8uTASsrete). « Detihänder tillioek med, attidet nsammarvers 
baderarvuteslutetsockmtsatt (sSårtire>x Johsrö: TASEADporHtö IE 
m. fl). Samma anmärkning gäller ock temporalbisatser. Så är 
komma uteslutet framför »då» (t. ex. Luk. 1:25), framför »till 
dessan(tiex:sJoh: 2mtes)framtförfesalänge» (test Bbri osa 
framförsertörtr ans. (t/exMattsnr205 kulst131356oNEEE 
Apgr23:20;Uppbi20:5)däremotiutsattt. exallkuk 22:05; Joh: 
4:21; Apg. 23:15; m. fl. Framför objektsbisatser, inledda med 
»att», sätter B.K. regelmässigt komma, då de icke styras af pre- 


position, men däremot icke framför andra objektsbisatser (jfr 
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dock förekommer det äfven här (t. ex. Apg. 11: 13). Egendomligt 
är, att ibland komma icke utsättes ens då eftersatsen begynner 
(så t. ex. Joh. 1: 48; Ebr. 11: 5). Däremot synes B. K. ha en viss 
förkärlek för att sätta adverbialbestämningar inom komma (jfr 
5 Gö ING ARSA AON Ng NOR IAN 20 (LAN Bf SLR Ae 
ZFANS ENAT OM AN) FSärskildtökaraktarstiskt ät Mark, 13:10: 
» Ty den tiden skall blifva en tid af vedermöda, så svår, att dess 
like icke har förekommit alltifrån världens begynnelse, från 
den tid, då Gud skapade världen, intill nu, ej heller härefter 
någonsin skall förekomma». Man jämföre härmed följande 
sats Mark. 5:16: »ÖOch de som hade åsett händelsen förtäljde 
för dem hvad som hade vederfarits den besatte och huru det 
hade gått med svinen» (Mark. 5:16). I ena fallet öfverflöd 
på komma, i andra fallet fullkomlig brist. Såsom korrekturfel 
böra väl åtskilliga oegentligheter i detta afseende betraktas, 
SAsSOmi LI cr danEbiitkkt2 efter >samma man» star punkt i 
stället för komma etc. — Då kommateringen kan underlätta 
eller försvåra uppfattningen, får den icke betraktas såsom 
betydelselös. TI alla händelser är följdriktighet nödvändig. 
Efter dessa mera allmänna anmärkningar öfvergår jag nu 
till mera speciella sådana. En mera detaljerad motivering 
för de ändringsförslag, iag i det följande kommer att framlägga, 
måste jag tyvärr med hänsyn till tidskriftens begränsade ut- 
rymme i de flesta fall afstå från. Men B. K. må vara öfver- 
tygad om att bakom dem ligga tungt vägande skäl, och i de 
flesta fall hafva de stöd hos nutidens mest framstående exegeter. 
Då det torde vara lämpligast att följa den nytestamentliga 
texten i den ordning den föreligger, komma naturligen an- 
märkningar af större eller mindre betydelse om hvarandra. 
Åtskilliga bland dem kunna ju blott betraktas som önskemål, 
hvilkas uppfyllande icke är obetingadt nödvändigt, men om 


icke så få vågar jag hoppas, att B. K. för den viktiga sak 
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det gäller skall taga dem i allvarligt öfvervägande och be- 
hjärta dem. 
Matt. 1: 1: Detta är Jesu Kristi, Davids sons, Abrahams 


sons släkttafla. 

Så vanlig än denna öfversättning är, så osannolik är den. 
Hvad anledning skulle väl evangelisten ha att sätta en sär- 
skild öfverskrift öfver släktregistret, då liknande öfverskrifter 
eljest icke förekomma i hans evangelium? 1:18 kan icke be- 
traktas som en sådan. Mer än besynnerligt vore ock att 
kalla en slaäkttafla för en ptonoc dmwmtstenfbokorteterord, 
som B. K. utan vidare lämnar Oo0fversaätt. oN. oo natntör 
öfrigt ett annat uttryck för släkttafla: feveokorio (1 Tim: 4; 
Tit. 3:9). Uttrycket Bios fevésews har Matteus synbarligen 
fran ILIDGs atergitvande af <>sefer Loledotta. (Gen FEI; HG 
24). Och hvad som; där följer är icke ett torrt släktresister; 
utan en historia, låt vara i sammanträngd form. Ännu tyd- 
ligare blir detta Gen. 6:9, där »Noaks toledoth» står såsom 
öfverskrift öfver hela Noaks historia och syndafloden; jfr ock 
t. ex. Gen. 37:2, där »Jakobs toledoth>» står såsom öfver- 
skrift öfver historien om hans familj och om Josef och hans 
bröder. Matteus, som visar sig väl förtrogen både med LXX 
och den hebreiska texten, har synbarligen med BifPhlogc revé- 
c:0ws ”Insod Xpistod etc. velat gifva en öfverskrift till hela sin 
framställning (jfr för öfrigt 7. Zahns komm. till d. st.). Öfver- 
sättningen alltså: Detta är en bok, som innehåller berättelsen 
om Jesus Kristus, Davids son, Abrahams son. 


3:7: Hvem färde eder att försöka undfly den tillstun- 
dande vredesdomen. 

N. U. återgifver tanken riktigare: »Hvem har ingifvit 
eder, att I skolen undfly» etc.? eller som Myrberg: »intalat 
eder». 

4:4: Människan skall lefva icke allenast af bröd, utan 
af allt det som utgår af Guds mun. 


Denna B. K:s ändring af den enligt LXX. anförda tex- 
ten i öfverensstämmelse med den hebreiska texten är all- 
deles onödig och är ägnad att undanskymma den betydelse, 
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Guds själfmeddelelse, som just förmedlas genom hans ord, ägde 
för Jesus. B. K. må ju kunna åberopa sig på att pfux stun- 
dom användes i betydelsen af sak, på samma sätt som det 
hebreiska >»dabar». Men detta utgör intet tillräckligt skäl 
till B: K:s öfvergifvande af N. U., som öfversätter: »af hvart 
och ett ord som utgår af Guds mun». På samma sätt K. B. 


45 SA — —- ställde honom uppe på tempelmuren. 

N. U. riktigare: »på templets utsprång», ty om ett så- 
dantrar dett fråga. 

FrAO0: KO LR OR ÅNGA NN AGN kh 
om din högta hand är dig tull fall; jir Mark; 0:43, 45, 47, 
sans eh i; 

Ordet sxoavöoCewy betyder i första hand icke »vara till 
fall», utan »ad peccandum sollicitare». N: U. därför nkti- 
gare: »är dig till förförelse», eller med Myrberg: »vill bringa 
dig på fall»; jfr t. ex. Weigsäcker: »ärgert»y The twenteth 
century New Testament (Tw. C.): »is a snare to you»; Re- 
vised version (Rev. Vers.) »offend». 

5:44 f.: Älsken edra ovänner och bedjen för dem som 
förfölja eder, och blzfven så eder himmelske faders barn. 

Den uppfattningen ligger här nära, att man skulle blifva 
den himmelske faderns barn genom att älska etc. Men sådan 
kärlek, hvarom här är fråga, förutsätter barnaställningen och 
blir genom öfningen blott stärkt. Genom sådan kärlek skola 
de alltså visa sig vara den himmelske faderns barn (jfr Zan 
das) NS URTdarför tiktigares »pardetratt lSkolen vara 
eder himmelske faders barn» etc. Så ock K. B. 

6: 22: Ögat är kroppens Lykza; jfr Luk. 11:34. 

Det grekiska uttrycket är visserligen ett annat än det, 
som i följande vers återgifves med »ljus». Men däraf följer 
icke, att det icke äfven här både kan och bör så återgifvas. 
Norska bibeln (N. B.) har liksom K. B., N. U., Myrberg samma 
uttryck för båda; så ock Weissäcker; »Lieht»: Rev Vers: 
»Light». Abxvocs betyder visserligen »lykta» eller »candela, 
quae candelabris imponitur» (Grimm), men är då ögat såsom 
lyktan något utanför kroppen? 
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7:17: Men ett odugligt träd bär ond frukt. 

En omöjlig tanke. Ett »odugligt» träd bär ju icke nå- 
gon frukt alls. sazxpéövy är här ställdt i motsats till ävodöv. 
Därför antingen med Myrberg: »det onda trädet; K. B.: »ett 
ondt träd» eller såsom N. U.: det dåliga trädet. 


9: 14: Vi och fariseerna fasta ju ofta. 

Det understrukna ordet har ingen motsvarighet i texten- 
På parallellstället Mark. 2:18 är det icke heller tillagdt. Hvar- 
för. då. här: Luk: 5533 har-visserligeninvyygsimenidetesen 
naturligen icke något stöd för den textkritiskt osäkra läsarten 
zoM2 på Matteusstället. 

9: 36: Han ömkade sig öfver dem, därför att de voro så 
zlla farna och uppgifna. 

Ändringen onödig. Om icke N. U:s »misshandlade»> 
bibehålles, bör det åtminstone blifva »illa medfarna». 

10:32: Därför hvar och en som kännes vid mig inför 
människorna, honom skall jag ock kännas vid iimför min 
fader.» 

Detta sätt att återgifva ömororety är alldeles för matt. Här 
är ju enligt sammanhanget fråga om en verklig bekännelse 
till Jesus (jfr v. 27 f.) från lärjungarnas sida, så ock en be- 
kännelse till dem inför Fadern från Jesu sida. Med afseende 
på konstruktionen öuwohojety ev jfr Liddel-Scott, Greek-english 
lexicon”. N. U. riktigt: »Därför hvar och en som bekännner 
mig inför människorna, honom skall jag ock bekänna inför 
min fader.» 

10:21: Barn skola sätta sig upp mot sina föräldrar och 
döda dem. 


N. U.: »tillskynda dem döden» är att föredraga. 


11:6: Och salig är den som icke kommer på fall genom 
Kg NEVAR AN agAg, AR Dj AO åh 

Tanken är här icke riktigt träffad. Det är ju icke fråga 
om att någon skulle komma på fall genom Jesus, utan att 
någon skulle stöta sig på honom. Det är ett handlande å 
deras sida, som här åsyftas. N. U. därför riktigt: »Salig är 
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den som icke tager anstöt af mig»; jfr Myrberg: »stöter Sig 
på»; Weizsäcker: »sich nicht an mir stösst»; Zzw. C. »finds 
no hindrance in me»; Rev. Vers.: »not be offended in 
Me ete: 

11:23: Och du Kapernaum, skall du väl blifva upphöjd 
tillspimmelen: Nej, ned tilll dödsriket måste, durfara.. Jar 
EO kKASTO:SI5e 

B. EK. har här användt en text öqwdhjsn, som, trots 
Zahns förklaring, enligt sammanhanget är alldeles omöjlig. Hvad 
anledning skulle väl Jesus ha att fråga, om Kapernaum skulle 
komma att blifva upphöjdt till himmelen? Kapernaum står ju 
här parallellt med Korasin och Betsaida. Och liksom med 
afseende på dessa sistnämnda städer deras ansvar i följd af 
deras förkastande af den nåd, som under Jesu verksamhet 
blifvit dem bevisad, är större än Tyrus' och Sidons, så gäller 
det i ännu högre grad om Kapernaum i jämförelse med So- 
dom. Denna stad kunde med en viss rätt af Jesus sägas ha 
blifvit upphöjd ända till himmelen, ty hvad hade den icke 
upplefvat under den tid Jesus haft sitt hufvudkvarter där. 
Jesus förklarar ju ock strax hvad han menar, då han i det 
omedelbart följande erinrar om de kraftgärningar, som blifvit 
gjorda just i denna stad. Texten bör därför här vara icke 
DåwIkhjsn, utan Hvuodns. Det sista 7 har lätt kunnat komma 
att dubbelskrifvas, da det förekommer strax förut. Därtill 
kommer, att den läsart Textus receptus har: 4 2ws to5 odpayond 
Hywdeiss, hvilken N. U. följt, synes ha stöd i Syrus sinaiticus, 
och denna text öfverensstämmer i fråga om innehållet med 
texten dh4wInNs, som upptages af t. ex. 5. Weiss m. fl. Öfver- 
sättningen alltså: »Och du, Kapernaum, har du icke blifvit upp- 
höjd ända till himmelen? — Ned till dödsriket måste du fara»; 
jfr t. ex. Weizsäcker: »Und du Kapernaum, wardst du nicht 
zum Himmel erhöht?» 

12: 25: Hvart rike, som har kommit i strid med sig själft, 
blifver förödt, och intet samhälle eller hus, som har kommit 
i strid med sig själft, kan hafva bestånd. 

Man säger icke om ett rike, att det kommer i strid med 
sig själft. N. U. bättre; »är söndradt mot sig själft» eller 
»har söndrat sig i partier». 
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12:33 Tänken eder ettdera, antingen att ett träd är godt: 


då måste ock dess frukt vara god; eller att ett träd är odug- 
ligt: då måste ock dess frukt vara oduglig. 


Här är synbarligen enligt sammanhanget icke fråga om 
att änka sig hvad som här säges, utan att tillämpa en själf- 
klar grundsats på föreliggande fall. Af Jesu gärningars be- 
skaffenhet borde de kunna draga en riktig slutsats med af- 
seende på honom själf. Då skulle de icke kunna döma om 
honom, att det är med Beelsebuls hjälp han utför sina gär- 
mingar. Då N. U:s öfversättning: »Gören trädet godtiea re 
eller gören trädet dåligt» etc. skulle kunna missuppfattas, 
såsom om det vore fråga om, att de skulle kunna göra ett 
träd godt, bör öfversättningen blifva: »Dömen (eller förklaren) 
antingen trädet godt och då ock dess frukt god eller dömen 
(eller förklaren) trädet dåligt (icke såsom B. K. odugligt; jfr 
det till 7: 17 sagda) och då ock dess frukt dålig.» 

12: 41: Ninevitiske män skola vid domen uppstå jämte detta 
släkte och blifva detuaul fordönmielsesk rt varg 2ETRSTT 3 ES 2 

Enligt denna öfversättning får man det intrycket, att de 
ninevitiske männen etc. skulle vara orsaken till Israels dom, 
hvilket ju är orimligt. Hvad som här ligger 1 Zotaxptvyw 
uttrycker Grzmm riktigt sålunda: »meo probitatis exemplo 
efficio, ut alicujus improbitas magis eluceat faciliusque con- 
demnetur». Därför, om man icke vill återvända till K. B. och 
U. N.: »fördöma», antingen »rättfärdiga domen öfver» eller 
»ställa dess dom fram såsom fullt rättvis». 


13:21: När bedröfvelse eller förföljelse påkommer för 
ordets skull, så kommer han strax på fall. 

Om den betydelse, som ligger i sxavörle, är förut taladt. 
Det är icke fallet det närmast är fråga om, utan om det som 
leder därtill. Därför såsom N. Ul »strax tager hantanstöts. 

13:38: Den goda säden det är rikets barn, men ogräset 
är ondskans barn. 

Motsatsen till tfc Baoietac nödvändiggör på intet sätt 
denna abstraktion: »ondskans» i stället för »den ondes». För 
ondska finnes ett särskildt ord: zovnpia. Tod zovnpod bör här 
liksom v. 19 fattas personligt. 


BIBELKOMMISSIONENS SENASTE PROFÖFVERSÄÅÄTTNING 239 


13:57: Och så blef han för dem en stötesten. 

Enligt B. K:s sätt att tolka hade man här väntat: »och 
så blef han dem till fall.> Här säges emellertid icke, hvad 
han blef för dem, utan hvad de gjorde. N. U. riktigt: »och 
de togo anstöt af honom»>, eller såsom Myrberg: »de stötte 
sig på honom»; jfr det liknande Matt. 15:12. 

15:15: Uttyd för oss detta förtäckta tal. 

Det föreligger ingen anledning att på detta sätt här åter- 
gifva tapafokh, hvilket B. K. eljest ju riktigt öfversätter med 
sliknelses. Så N. U. 

15:23: Skaffa oss ro för henne; hon förföljer oss ju med 
sitt ropande. 

Det är i den första tanken något annat än hvad som 
står i texten. Den gifver ingen antydan om att lärjungarna 
särskildt känt sig besvärade af den efter hjälp ropande kvinnan. 
Hvarför icke såsom N. U. riktigt: »skilj henne ifrån dig»? 
Nog är det god och begriplig svenska. — Den andra tanken 
är alltför starkt uttryckt. Där säges intet om ett »förföljande», 
utan helt enkelt: »hon ropar ju efter oss», såsom Myrberg, 
eller såsom N. U.: »hon följer efter oss med rop». 

15 fega, I EIente. OCKSA näten ju hundarna allenastial 
de smulor, som falla ifrån deras herrars bord; jfr Mark. 7:28. 

Detta återgifvande af kvinnans ord kan icke vara riktigt. 
I hennes svar: »Ja, Herre» ligger ett återupptagande af bönen 
om hjälp; ty det är därtill den följande 'dap-satsen ansluter 
sig. Genom inskjutande af »allenast», hvartill ingen motsva- 
righet finnes i texten, blir kvinnans svar färglagdt på ett sätt, 
som icke motsvarar situationen. Skulle något ord inskjutas, 
så borde det vara »dock». Tankesammanhanget är detta. 
Herren hade sagt, att det var otillbörligt att taga brödet 
från barnen och kasta det till hundarna. Och kvinnan svarade: 
Ja, Herre, må vara att så är; hjälp mig dock, ty äfven hun- 
darna äta dock af de smulor, som falla från deras herrars 
bord. Här är icke reservation i kvinnans svar, såsom i B. K:s 
öfversättning, utan kamp. Hon finner något att taga fast i 
äfven i Herrens afvisande ord. Därför förundrar han sig 
ock öfver hennes: tro. — I slåtet af vers 281bör det heta i 
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enlighet med N. U: »hennes dotter: blef helbrägda» — 
det är aoristform — icke såsom B. K. »var helbrägda»>. 

16: 3: Det blifver oväder i dag, ty himmelen är röd på 
ett hotande sätt. 

Detta är en af de många onödiga ändringarna af N. U: 
» himmelen är eldröd och dyster». 

16: 12: Då förstodo de, att det ickervar tor fars eetas 
och sadducéernas surdeg som han hade bjudit dem att taga 
sig till vara utan för deras lära. 

Enligt texten hör »fariseernas och sadduceernas» synbar- 
ligen blott till »lära». N. U.: »för bröds surdeg»; jfr Myrberg: 
»surdegen i bröd», eller då töy äptwy säkerligen icke är ur- 
sprungligt, helt enkelt: »att det icke var för surdegen, som 
han hade bjudit dem att taga sig till vara, utan för fariseernas 
och sadduceernas lära ;» jfr. t. ex. B. Weiss, Weizsäcker, Rev. 


fIersa sg (Om. 


16:22: Då tog Petrus honom afsides och begynte varna 
lonom med stränga ord. 


Någon varning med stränga ord innehåller icke det 
följande utan i stället ett ifrigt, obetänksamt motsägande. 
N. U. därför riktigare: »Petrus — begynte tillrättavisa honom ». 
Kanske dock bättre: »begynte ifrigt motsäga honom». 
— Det sätt, på hvilket B. K. återgifver Petri ord: »Bevare 
dig Gud från sådant, Herre! Ingalunda får detta vederfaras 
dig», förefaller skäligen matt. Myrberg förträffligt: »För Guds 
barmhärtighets skull, Herre; icke skall detta vederfaras dig!» 
I Jesu svar har soxåvögroy särskild tonvikt. Det bör ock i 
öfversättningen genom dess ställning antydas. Slutordet: 
» Ty ditt sinne är icke vändt till Guds vägar, utan till män- 
niskors» återger ju tanken riktigt, men är onödigt omskrif- 
vande. Hvarför icke: »Ty du besinnar icke hvad som är Guds 
vilja, utan människors?» 


Törörrg: == Dar börsuttnycket 356 ar Bdiss allena: 
lighet med hvad förut är sagdt ändras till »är dig till för- 
förelsex (N. U'.), eller »vill bringa dig på fall» (Myrberg). 


19: 19: Då är det bäst att icke gifva sig i äktenskap. 
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Detta är icke alldeles det, som texten säger. Det heter 
od ovppéper Tawfoor. Negationen hör alltså till 31 
icke till Yapnson ON. U. därför riktigt: »då är det icke godt 
att gifta sig». Hvarför uttrycket »gifta sig» skulle ändras 
till »gifva sig i äktenskap», är svårt att förstå. Om ändring 
skall ske, så borde det väl heta »träda i äktenskap». — I vers 


; 
DEper, 
i 


12 bör uttrycket »oskickliga till äktenskap» ändras till »odug- 
iga till äktenskap». 
liga till äktenskap 

19: 28: På den tid, då världen födes på nytt, då männi- 
skosonen sätter sig på sin härlighets tron. 

En onödig ändring af N. U: »i den nya födelsen», då af 
sammanhanget med det följande tydligt framgår, hvarom 
det är fråga. Om ett förtydligande anses af ÖLEN så kunde 
ju 8v zaMvyeveota återgifvas med »vid världsförnyelsen». 

20: 17: Han tog till sig de tolf, så att de voro allena. 


En onödig och tung omskrifning. Enklare och naturligare 
Säsom NI UX Gtog nan de tolt afsides». 


20330:34 Herte, förbarmat dissolver Osskaz i avidstsom 
Detta tillagda »du» förefaller allt annat än lämpligt. Att 
det står vios, icke vté, och att vigs Auvetd har sin plats sist i 
satsen bör väl icke omöjliggöra samma öfversättning, som 
BYKAharipa: parallellstallena Mar ro:47 (och Tokir83e 


21: D2: Och Jesus, gick: in; z semper; ochhan drefiut alla 
dem som sålde och köpte Zz templet och stötte omkull väx- 
larnas bord och dufvomånglarnas säten. Jfr. Mark. 11: 11, 15; 


ukanrosAN,; JONA2aTA: 

Med »tempel» förstå vi på vårt språk själfva helgedomen. 
Hvilka föreställningar skall väl en svensk läsare få af hvad 
som här meddelas, att man i själfva helgedomen idkade 
köpenskap och dylikt, att man dit infört fäkreatur och får 
etc. (Joh. 2: 14)? Det ord, som här är återgifvet med »tem- 
pel», betyder dock icke själfva helgedomen: tempelbygg- 
naden — uttrycket därför är ygös — utan tempelplatsen med 
alla dithörande byggnader. Och därom är det här tal. I stället 
för »templet» bör därför här sättas: »på tempelplatsen» eller 
tempelgården. På samma sätt på parallellställena. 

Kyrklig tidskrift 1908. Häft. 3. 16 
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21:33: Det var en gång en husbonde som planterade 
en vingård, och han satte stängsel omkring den och högg 
ut ett presskar därinne. 

NY U> liksom K., B., har i stallets för öpresskar blott 
»press». Detta är riktigare; ty vinprässen var icke hvad vi 
mena med »kar» utan en i klippan uthuggen fyrkantig för- 
djupning. 

22:23: Samma dag  fradde magra, sadduceersrramsmca 
honom smed det påståendet, att det icke gifves någon upp- 
ståndelse. 


Detta är icke valldeles! detsamma, som, säges texten: 
Aé&rovtes hör omedelbart till Eg86ovxaior, icke till zpostAdov. 
Det var ju icke heller ett sådant påstående de kommo med, 
om ock en sådan uppfattning låg bakom deras fråga. För 
att ställa det följande i den rätta belysningen, är det evange- 
listen om sadduceerna gör den anmärkningen, att de voro 
sådana, som sade, att det icke fanns någon uppståndelse; 
je oMark.fi2:18 0 Cuk2 203270 NIEOR därför niktigsttabarden 
dagen kommo till honom sadducéer, som säga, att det icke 
finnes någon uppståndelse.» 


23:23: Det senare borde man taga i akt, utan att där- 
för underlåta det förra. 
Detta är ju i sak riktigt, men det synes mig mycket 


olämpligt att ändra ett uttalande, som nästan har karaktär 
af ordstäf: »Detta borde man göra och det andra icke låta». 


23:25: Innantill äro de fulla af hvad som kommer ge- 
nom rofferi och omåttlighet. 

"Aptoynf kan visserligen betyda »raptum», men vid sidan 
af gxposta är den subjektiva betydelsen närmast till hands 
liggande. Det är alltså icke det, som här säges om dessa 
skriftlärda och fariséer, att de äro fulla af »hvad som kom- 
mer genom» rofferi, utan det att de äro fulla af, genom- 
trängda af rofgirighetens och omåttlighetens synd. 


23:33: I huggormars afföda, huru skullen I kunna undgå 
att dömas till Gehenna? 
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I änd Tfs Npioews tTÄS Tetvvns ligger: »från Gehennas 
dom», d. ä. från den dom, som ligger i och är präglad af 
Gehenna, alldeles så som 23:15 »ett Gehennas barn» är 
uttryck för en, som är präglad af, tillhör Gehenna. Det är 
sålunda icke såsom i B. K:s öfversättning fråga om själfva 
domshandlingen. 

24: 3: Denna Zidens ände. 


På samma sätt återger B. K. ogwy äfven annorstädes 
(EES MatES0T3 22) 3 OMG ATO; Luk rIOFS)- Mencordet 
betyder »tidsålder», hvilket ju icke sammanfaller med det 
mera omfattande »tid»s. Då B. K. annorstädes riktigt så 
atersivesrt ordet (sa ttsrex. IMattt r23lsesi Rom. Ir2s2,  BblESt 
2:7), är det svårt att förstå, hvarför det här skall återgifvas 
parett annat sätt. 

2 Den EES Om Masen detta hans /(aZenrdef mu NGE 
TSE TAL. 

Hvad evangelisten med denna anmärkning vill säga är, 
att den som läser Jesu ord om »förödelsens styggelse», han 
bör. noga lägga märke; till det. N. U: riktigt: »han gifve 
akt därpå!» eller ännu bättre med utelämnande af »därpå», 
som icke har någon motsvarighet i texten, med Myrberg: 
»Den, som läser det, gifve akt!» Jfr. Grinun: »attendito». 

Pals DA IB IK SSE OCAKSEER. IKNRKSANSA ne NIENAR GS 22 
men i Joh. 2:18 skrifver B. K.: >många antikrister». På 
liknande sätt bör det äfven vara här. N. U. riktigt: »falska 
Krister». - 

24:29: Himmelens makter skola bäfva. Jfr. Mark. 13: 
25: »makterna i himmelen>. 

Denna öfversättning leder tanken på änglamakter; men 
därtill passar icke det närmast föregående, där det talats om 
att solen skall förmörkas och månen upphöra att gifva sitt 
sken och stjärnorna skola falla från himmelen. Icke heller 
ogurevdNjsovrat, sagdt om dessa änglamakter, passar, om ordet 
tages i dess egentliga betydelse. Här ligger väl närmast att 
tänka på kraftlagarna. När de skakas, då falla stjärnorna 
från himmelen. N. U. därför riktigt: >»och himlarnas krafter 
skola bäfva», eller bättre »skakas»>. 
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24:32: Men hämten af fikonträdet denna lärdom, som 
ligger förtäckt däri. 

Då det blott står tiv zapafokiv, hvarför då icke enkelt 
öfversätta såsom N. U: »lären (eller hämten) af fikonträdet 
denna liknelse»? 


25:41: Gån bort ifrån mig i förbannelse till den eviga 
elden. 

Denna omskrifning af Z2tnpauwsvor är alldeles omotive- 
rad. Ordet är en otvetydig motsats till ot edkoynuévor, Vv. 34. 
Därför såsom, NU. Gant bort ittanjmigki förbannade 
eller »såsom förbannade», d. v. s. såsom de, öfver hvilka för- 
bannelsens dom blifvit uttalad. 


26:18: Gån in i staden till dez och den mannen och 
sägen till honom: Mästaren låter säga etc. 

Öm Jesus uttryckt sig par detta satt, sarhademdet 
icke kunnat innebära någon vägledning för lärjungarna. Det 
står zpos tov detva, och däri kan ligga icke blott: »en, hvars 
namn man icke namner>, utan alven: en nvikens namn 
icke behöfver nämnas». Här naturligen det sistnämnda. 
Öfversättningen därför: »Gån in i staden till den I kännen». 


26:25: Han (Jesus) svarade honom: »Yo, såsom du själf 
Säger.» 

Hade Jesus svarat på detta sätt, hade de andra lärjung- 
arna tvifvelsutan förstått, hvem Jesus åsyftade. Men det gjor- 
der de ju icke, NI Udarfor niktigare: > Dulsadetdet: 


26:31: I denna natt skolen I alla komma på fall genom 
22g. Jfr vers 33: Om än alla andra komma på fall genom 
dig, så skall jag dock aldrig komma på fall. 

Skulle då Jesus vara orsaken till lärjungarnas fall? En 
sådan tanke ligger vid denna öfversättning nära. Enligt 
hvad förut är sagdt i fråga om otavåartClerwv bör N. U. här 
följas: »I denna natt skolen I alla taga anstöt af mig» etc. 


27: 18:" Han visste nämligen, att det var af kat som 
man hade dragit Jesus inför rätta. 
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Atå gdövoy uttrycker dock icke detta, utan såsom N. U.: 
He Ever Obs rd Ön og 


27:27: Därefter togo landshöfdingens krigsmän Jesus 
med sig till palatset. 

Det som här omtalas: gisslandet och törnekröningen, var 
icke något, som följde efter det som omtalas v. 26: »Men 


Jesus lät han gissla och utlämnade honom sedan till att kors- 
fästas». Därför icke »därefter», utan såsom N. U.: »då». 


27:48: En tog en svamp och fyllde den med ättiksvin. 
ars MMleväRor SEE OR KONG 

Olämpligt uttryck. Det var icke heller fråga om något 
slags vin — Joh. 19:30 återger B. K. det med blott »vin» —- 
ej heller såsom N. U. om oblandad ättika, utan en dryck af 
ättika och vatten, som romarna vid ett sådant straff, hvar- 
om här var fråga, plägade använda. Därför: ättiksvatten. 

2837 uJaenhar nu sagtseder det fora. 

Något »förut»> finns icke i texten och bör därför utgå. 
Ängeln stryker med dessa ord liksom under det han sagt. 

27:54: Förvisso var denne Guds son. 

Det är hedningar, som aflägga denna bekännelse. Den 
bör alltså fattas från deras synpunkt och återgifvas: »en Guds 
som», såsom ock artikelns frånvaro därom vittnar. Hvad de 
upplefvat vid korset hade gifvit dessa hedniska soldater ett 
så öfvetväldigande intryck af Jesus, att han tedde sig för 
dem som ett gudomligt väsen. 

I fråga om Markus-evangeliet förbigår jag de ställen, som 
redan blifvit berörda i sammanhang med antingen de allmänna 
anmärkningarna eller de speciella i Matteusevangeliet, sådana 
SOL EX SEMA ART 6OR SS 200 TÖS LAS AV TEES 
SS NARNIA, DINSNNESATNANR NEO 

Tova klvaddarn dettam ben Myjckila, atadet, ju. ad 
makt och myndighet befaller han till och med de orena an- 


darna, och de lyda honom. 

vat åtovstav är synbarligen att hänföra icke såsom B. K.i 
anslutning till Westcott-Hort, Rev. AS: Mia GS GOT 
till åzugsser — därifrån är det för långt skildt, utan till 


2406 A. KOLMODIN 


Ötdoyh Korv. Så enligt MNestles text, Weissäcker, FS SRÖCI 
Weiss m. fl. och nu senast E. Klostermann. Ofversättningen 
därför: »Hvad är detta? En ny lära med sådan myndighet! 
Han befaller ju till och med de orena andarna, och de lyda 
honom». 


3:12: Men han förbjöd dem strängeligen, åter och åter, 
att röja honom. 


Detta »åter och åter» gör den korta satsen tung. Skall 
det kvarstå — N. U. har det icke — böra orden omkastas: 
»Men strängeligen förbjöd han dem åter och åter att röja 
honom». 


5:8: Han var nämligen just på väg att säga till ho- 
nom. 


B. K. vill på detta sätt återgifva imperfektformen. Bättre 
vore då: »Han ämnade just säga till honom». 


6: 327f.; De föro alltsa I baten borttuNentöodertralkt 
där de voro allena. Men många sågo dem fara sin väg 
och lade märke därtill, och från alla städer strömmade nu 
dessa tillsammans dit landvägen och kommo fram före dem. 


Enligt B. K:s öfversättning skulle »dessa», som från alla 
städer vid Gennesaret strömmade tillsamman och landvägen 
skyndade åstad och kommo före fram till andra sidan sjön, 
ha sett Jesus fara sin väg och lagt märke därtill. Men detta 
är ju orimligt. Dessa »många» visade sig ju sedan utgöra 
icke mindre än 5,000 män. Och en sådan skara skulle sett 
Jesu affärd! Det var naturligen endast de, som befunnit 
sig på den plats, hvarifrån Jesus farit ut, som sett det. Om 
dessa voro många eller få, därom är intet sagdt, för så vidt 
icke zoAkot bör hänföras äfven till eidov. Dess ställning 
efter åzéyvwsay gör emellertid detta icke mycket sannolikt. 
Skäligen onödigt förefaller det ock att om dem, med afseen- 
de på hvilka redan ett eidoy är sagdt, äfven säga ett åné- 
Tvwsay. ”Ezifywvoskev kan visserligen betyda »accurate cog- 
noscere» men ock lika ofta blott »cognoscere> (Grimm): 
lära känna; få kännedom om, få veta MES TBISS INET 
23: 7; APg. 9:30; 19:34 m. fl). EE: Klostermann återger 


BIBELKOMMISSIONENS SENASTE PROFÖFVERSÄTTNING 2A7 


tanken riktigt så: »Aber man sah sie abfahren, und viele er- 
fuhren es, und man eilte zu Lande von allen Städten her 
dort zusammen und kam ihnen zuvor». Först är alltså helt 
allmänt sagdt, att »man såg Jesus och hans lärjungar fara 
sin väg», sedan att »många fingo kännedom därom», natur- 
ligen genom dem, som sett dem fara, och så började man 
från alla städerna, där det blef kändt, strömma till den an- 
tagliga landningsplatsen. På samma sätt 7. Weiss o. a. N. 
U.: har här det riktiga, så till vida som den hänför zoMot 
blott till ezérvwsav. Om dess öfversättning bibehålles, bör 
dock: »många kände igen dem» utbytas mot: »många fingo 
Veta det». 

9:06: Han visste nämligen icke hvad han vwäil/e säga. 

Ändringen onödig. N. U. bättre: »skulle säga». 

9:23: Då sade Jesus till honom: »Om jag förmår!» 

Texten har tö ev ödvy. Detta bör återgifvas: »Om du 
förmår», säger du. 

10: 13: Och man bar fram barn till honom, för att han 
SKUNSEA Säk parader TESS. 

Att äzntesdar här, liksom på parallellstället hos Lukas, 
sammanfaller med tåg yeipas imueivar på parallellstället hos 
Matteus, kan icke bestridas. Här är det synbarligen fråga 
om en välsignelse, sådan som föräldrar plägade utbedja sig 
för sina barn af synagogföreståndaren; jfr Buxtorf de Synag. 
s. 138. Så t. ex. E. Klostermann, B. Weiss m. fl. Hvarför 
då icke här, såsom B. K. så ofta gör, använda omskrifning: 
»lägga händerna på» i stället för det så intetsägande »taga 
på»? 

10:45: Människosonen själf har ju icke kommit för att 


låta tjäna sig utan för att tjäna och gifva sitt lif till lösen 


för många. 

I en sådan betydelsefull utsaga bör ingen ändring göras. 
För »själf» finns ingen motsvarighet i texten, och »ju» är 
alltför svagt för att markera det sammanhang med det före- 
gående, som genom Yåp framhålles. Öfversättningen bör alltså 
vara såsom N. U.: »Ty äfven människosonen har icke kommit 


förkattrlata tjäna SIgX OM SÅ v. 
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12:20: Hör, Israel! I Eletren var Grd ble near Ge 

Detta sätt att återgifva xbprog eis kan svårligen vara 
riktigt. " Det är ju i öfverensstämmelse med B. K:s öfversätt- 
ning af Deut. 6::4. "Men med 5: Weiss, Es Klostermänn och 
andra bör det nog riktigast återgifvas: »Hör Israel, Herren 
vår Gud är Herre allena.» Det andra xwdopiog bör här fattas 
appellativt. 

12:40: Dessa (de skriftlärde och fariseerna) utsuga än- 
kors Hus, under det att de för skens skull hålla långa böner. 
NOR UE RA 

Vid återgifvandet af zpowåcer följer B. K. Weizsäcker: 
»zum Schein». Att deras bedjande från deras sida skulle vara 
blott ett låtsande, »als hätten sie das innere Bedärfnis» (E. Klos- 
termann), är för mycket sagdt. Nog hade de ett visst allvar 
med sitt bedjande och äfven en viss tro på dess betydelse. 
B. Weiss har förvisso rätt, då han framhåller, ätt här visser- 
ligen icke skrymteriet är uteslutet, men att man dock framför allt 
har att tänka på »dass sie, als die in geistlichen Dingen am 
besten Bescheid wussten, es ubernahmen, gegen gute Bezah- 
lung för Wittwen Färbitte zu thun.>» Zw. C: Make a pre- 
tence of saywmg long prayers>; Rev. Vers: »for a pretence 
make long prayers: Myrberg: »förebära långa böner». N. U. 
därför riktigt: »Och såsom en förevändning hålla långa 
böner.» 

14:72: Och när han (Petrus) tänkte därpå, brast han ut 
1 gråt. 

K. B: »Och han begynte till att gråta» förutsätter läs- 
arten Ypiato ZAutew, och den ligger säkerligen ock till grund 
fORENSP UR Oleh Eh ant brast Sueki ordets 

Denna läsart har visserligen stöd i den västerländska texten, 
både D och Syrus sinaiticus, Itala m. fl., men det är likväl 
möjligt, att den af Zzsch., Westcott-Hort, Nestle och andra upp- 
tagna eEzwfokwv ExAoev är den ursprungliga. Fråga är blott 
då, om man med Wetstein, B. Weiss, Wellhausen och andra 
har att vid ezifowy underförstå ett tåy vody eller liknande — 
så synbarligen B. K., eller med Fritzssche, Field m. fl. ha att 
underförstå ett tå ipgtioy. I sistnämnda fall skulle man då i 
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anslutning till Theophylaktus, som förklarar extfooy = nr 
ZokDhäRevos TIV Aepokhv, få fram den gripande bilden: »Petrus 
höljde sitt ansikte och grät». Hur tilltalande denna sista 
tolkning genom. sin åskådlighet än är — det var ju på detta 
sätt man på den tiden och äfven förut, jfr. t. ex. 2 Sam. NORA 
visade sin sorg, är den tvifvelaktig. ' Det är nämligen lättare 
att vid ezifokwv underförstå ett röv vody eller thy övsvoray än 
td Wndtioy (jfr. E. Klostermann). Den förra tolkningen synes därför 
vara att föredraga. Men öfversättningen bör dock icke blifva 
såsom B. K. — se ofvan! .— utan såsom t. ex. Myrberg: 
»Och "det gick honom till hjärtat och han grät» (eller brast 
ut i gråt). 

15:32: Han som: är Kristus, Israels konung, han må nu 


stiga ned från korset, så att vi få se det och komma till tro. 
Onödigt. tillägg. .N. U. riktigt: ..»att vi må se och tro». 


Med afseende på Lukas-evangeliet må samma anmärk- 
ning göras som vid Markus, att inga ställen upptagas, som 
Öre. (Oh DSoröken SAO Ce kö BR dö alv OR SSG 
0: 9, 30, 37, 45; 7:23,41; 8:20; IO:T, 15; II: 31, 34, 39, 42; 
TORA ONE YE ka 2 42:02 TNT og ÖNSKA NOSA 

1:70: Såsom han hade lofvat genom sina forntida heliga 


profeters mun. 

»Forntida» säger ej detsamma som az?” atöyvos. Det är 
icke blott fråga om dem, som hörde forntiden till, utan om 
profeterna från forntiden och sedan tiderna igenom. N. U. 
riktigt: »genom sina heliga profeters mun från fordom tid»; 
jfr. Myrberg : »från urminnes tid»; Weizsäcker: »von alter Zeit 
her»; B. Weiss: »von alters her»; på samma sätt Rev. Vers., 
Ieas (CN sor "Bk 

1:78: Det ville vår Guds förbarmande kärlek, som skall 
låta ett uppgående ljus från höjden skåda ned på oss. 

Att ett ljus »skådar ned» säger man väl knappast. Bättre 
vore: »som skall låta ett uppgående ljus från höjden tränga 
ned till oss»; jfr. Zw. C.: »whereby the dawn will break on 
us from heaven». I det följande skrifver B. K: »till att skina 
öfver oss som sitta i mörker och dödsskugga». Texten har 
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söfver dem», och då utsagan är ett citat från Jes. 9: 2 borde 
detta äfven på något sätt utmärkas. 

2:11 Ty i dag har en frälsare, som är Herren Kristus, 
blifvit född åt eder i Davids stad. 

Genom denna öfversättning får z5pwog icke den betoning, 
det bör ha. Riktigare därför: »I dag är eder född i Davids 
stad en frälsare, som är Kristus, Herren» (eller: och han är 
Kristus, Herren). 

2:20: — såsom det hade blifvit dem /föraitsagdt: 

Här har icke varit fråga om någon förutsägelse. Texten 
säger blott: »såsom det hade blifvit dem sagdt». 

248: Min soz, hvattor gjorde "du oss detta: FNUL 


bättre: »mitt barn». 


3: 14: Utpressen icke penningar af någon genom hot eller 
på annat ovärdigt sätt. 

Det är ju riktigt att åiasetery, liksom svxopayvreiv, kan ha 
afseende på utpressning af penningar, men krigsmäns frestelser 
lägo tafven pa annat halls NS UMförmdarforfatttoredragar 
»Gören icke öfvervåld mot någon eller orätt» eller bättre i 
anslutning till Wezzsäcker: »beunruhigt Niemanden, erpresset 
von Niemand»>. 

3:21: Då nu allt folket lät döpa sig och jämväl Jesus blef 
döpt, så hände sig därvid, medan han bad etc. 

Bättre vore: »Då nu allt folket lät döpa sig, blef jämväl 
Jesus döpt. Och därvid hände sig, medan han bad»> etc. 

3:23: Öch an menade, att han var son af Josef, som 
Valsonral EliNete: 

Genom denna öfversättning blir hela den följande släkt- 
linjen bestämd af &c Evoutleto, men i texten är det sagdt 
blott om Jesu förhållande till Josef. Detta är icke oväsentligt, 
då det här icke, såsom så många i vår tid mena, är Josefs 
utan Marias släktregister, som meddelas; jfr. B. Weiss. 

4:7: Om du alltså faller ned inför mig. 

Att på detta sätt här återgifva zposxoveiv är allför svagt. 
N. U. riktigt: »Om du därför faller ned inför mig och tillbeder». 
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4:18: B. K:s öfversättning af Jesaja 61: 1 borde icke vara 
ett hinder att här och Luk. 7:22 återgifva edofrekisgsd as 
såsom N. U.: »predika (eller förkunna) evangelium». B. K:s 
öfversättning: »glädjens budskap», om ock i sak detsamma, 
förefaller här främmande. 

5:20: Käre, dina synder äro dig förlåtna. 

Detta sätt att återgifva ävdpore förefaller nästan platt. 
Det må gärna medgilvas, att tilltalsordet »människa» på vårt 
språk här är mindre lämpligt. I öfverensstämmelse med t. ex. 
Tiw. Cl: »friend> föreslås: »min vän». 

ASKs2 bör >desrutga framfor »tattfardiga, och 16:23 ar 
öfversättningen af ouuptioore: »gören fröjdesprång», ehuru 
ordagrann, mindre lämplig. Bättre enligt N. U: »jublen». 

6:42: »Därefter må du se Z/, att du kan uttaga grandet 
ur din broders öga.» 

N. U. har här: »Sedan skall du se klart nog för att uttaga 
grandet» etc. Denna öfversättning är att föredraga. Grund- 
betydelsen af övafPhizev är »videndo penetrare» (Grimm) och 
däraf N. U:s öfversättning; jfr. Liddel-Scott: »to see clearly». 
Äfven om det icke är omöjligt att återgifva tanken på sätt 
som B. K. gör, ligger det dock närmare att fatta övaprehers icke 
som en maning, utan som en utsaga, angifvande ett resultat af 
det i det föregående sagda. 

Kaessolartasksioenm eder: »Ännu mer än en profet är 
denne, han om hvilken det är skrifvet.» 

Bättre vore: »Ja, jag säger eder: Ännu mer än en profet. 
Han är den om hvilken det är skrifvet». 

7:47: »Hennes många synder äro henne förlåtna, eftersom 


hon älskade mycket.» 

Det missförstånd, hvartill denna öfversättning lätt kan 
gifva anledning, bör undvikas. Bättre vore: » Och däraf kom- 
mer, att hon älskade mycket», eller ock: »därför älskade hon 
mycket»; jfr vor Hofmann. 

8:25: Hvem är då denne, eftersom han befaller både 


vindarna och vattnet och de lyda honom? 
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Bättre vore: »Hvem är då denne! Han befaller ju» etc. 

9: 5: »Om man någonstädes icke tager emot eder, så gån 
bort från den staden.» 

Detta »någonstädes» kunde lätt föranleda den uppfatt- 
ningen, att det här skulle vara fråga om ett sällsynt fall. 
”Osor &v ger dock anledning att tänka på motsatsen. N. U. 
därför riktigare: »hvarhelst de icke mottaga eder». 

öJ44: Tagen emot dessa rordiiredrar öron: 

N. U. bättre eller som Myrberg: »Hören noga på dessa 
Oda Jitex fe CkrölistennearefulygtoRmyRMoldsr 

9:62: Ingen som ser sig tillbaka, sedan han har satt sin 
hand till plogen, är tjänlig för Guds rike. 

Denna utsaga har nästan ordspråkskaraktär, hvarför B. K. 
icke bort göra någon ändring däruti. Åtminstone borde den 
då företagits” med lättare mand, FöÖreslastt lmoent som 
satt sin hand till plogen och ser tillbaka, är tjänlig (eller duglig) 
för Guds rike». E 

10: 371 Ja, gå dur och gör sammalunda: 

N. U: »Gå äfven du och gör sammaledes»>, hänför riktigt 
mat tillso: Därför antngen sasom N. U.rellers Ga och gör 
äfven du sammalunda»>. 

12:20: »Begären icke” hvad som ar för nögtos 

Denna öfversättning, som till sitt innehåll väsentligen 
öfverensstämmer med K. B: »Faren icke i höjden», är främ- 
mande för tankesammanhanget, ehuru den ju eljest är möjlig. 
Metceopilew har ock betydelse af »efficere, ut aliquis fuctuet 
animo».. I öfverensstämmelse därmed: »neque inter spem 
metumque fluctuate» (Grimm). N. U. alltså riktigt: >»Hafven 
ingen oro»; jfr. Zw, C: »do not waver»; Weigsäcker: »lasset 
es euch nicht umtreiben>. 

12:57: Hvarför låten I icke edert eget inre säga eder hvad 
rätt är? | 

N. U. bättre: »Hvarför dömen (eller såsom Myrberg: 
»urskiljen») I ock icke af eder själfva hvad rätt är?» 

14:10: Ty det kan då hända, att den som har bjudit dig 
säger till dig, när han kommer: Min vän, stig "högre upp': 
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Då det är sannolikast, att det är först efter sedan värden 
intagit sin plats vid bordets öfversta ända han uttalar detta 
ord, torde det vara riktigare att återgifva det: »Min vän, kom 
högre upp». ; 

17:10: Vi äro odugliga tjänare: vi hafva gjort allenast 
det som vi voro pliktiga att göra. 

För »allenast» finns intet motsvarande i texten. Det kan 
för öfrigt sättas i fråga, om det icke är en annan tanke än 
den, som B. K. uttryckt med »odugliga», som ligger i dypetor, 
denna nämligen: vi äro tjänare, som nu icke vidare göra något 
STI AV SRvrhasutförtbidetrarbetel som bivittosstalagdt 
och äro därför nu redo att mottaga en ny uppgift. 

lg Ds I (Se. Guess HS hr MMA hå ekar 

Sammanhanget med både det föregående och det efter- 
följande kräfver en annan öfversättning: »Guds rike är midt 
ibland eder». Så redan Syrus-Sinaiticus; så ock t. ex. Myrberg; 
Wezzsäcker: »das Reich Gottes ist unter euch»; B. Weiss: 
»ist in eurer Mitte». Att Jesus skulle kunna säga till fariseerna 
såsom svar på deras fråga, när Guds rike skulle komma, att 
Guds rike vore invärtes i dem, är minst sagdt osannolikt. 
De voro ju i allmänhet Jesu afgjorda motståndare och stodo 
så fjärran från hans rike. Alldeles såsom i Matt. 12:23 vill 
Jesus här säga, att Guds rike i hans person är väsentligen 
närvarande. I det följande talar han ock om sig själf och sin 
tillkommelse. 

18: 5: »Likväl, eftersom denna änka är mig så besvärlig, 
vill jag dock skaffa henne rätt, för att hon icke till slut må 


komma och rent af öfverfalla mig». 


l 
N. U., har starkt stöd för denna sin öfversättning; bzwmdley 
betyder ju ock egentligen »slå under ögonen», »slå brun och 
blå». Icke desto mindre synes den dock mycket osannolik. 
Med en viss rätt anmärker van ÖOosterzee om en sådan tolk- 
ning: »möglich allerdings; sicherlich aber wäre dies kein Zug, 
der gut zu dem Bilde einer wehrlosen und flehenden Witwe 
passte, da' sie auf diese Weise in eine Furie umgewandelt 
erschiene. Ubrigens geht aus dem ganzen Monolog hervor, 
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dass es nur die Selbstsucht ist, die den Richter jetzt zur 
Nachgiebigkeit stimmt, wie sie ihn vorher zur Ungerechtigkeit 
trieb». Tvifvelsutan har ock Luther här, såsom så ofta, träffat 
det rätta, då han parafraserar: »dass sie mich nicht plage und 
martere, wie man sagt von ungestämen Leuten und Geilern: 
wie plaget mich der Mensch so wohl». En sådan betydelse 
som »plåga» och »kvälja på olika sätt» är icke utesluten för 
Htwmgleyv; mot t. ex. B. Weiss (1 Kor. 9: 27); Stefanus åter- 
gifver det ock: obtundere aures alicujus = skrika någon döf, 
traka ut. fågon. Da nu els tEnOG L LÄNOftaranvändeskon 
att återgifva »la-nesah»; alltså = oaflåtligen, torde den san- 
nolikt riktiga öfversättningen här vara såsom Zzw. C. har det: 
»I will grant her justice, to stop her from plaguing me with 
her endless visits»; jfr. Rev. Vers. »I will avenge her, lest 
she wear me out by her continual coming». D. vw. s.: »för att 
hon icke genom sitt ständiga kommande rent af må tråka ut 
mig». — 

18:83: Men skall väl Människosonen, när han kommer, 
finna Zro på jorden. 


BIK följer Chat / NY Usch KT B-Imen texten eharksav 
niotw. Ölaus Petri återger det ock riktigt: »trona»; så ock 
tex. Myrberg, Bs Weiss m.fl. Detlar därpa fraganigarmut 
om Jesus, när han återkommer, på jorden skall finna en sådan 
tro, som han framställt under den bedjande och på bönhörelse 
väntande änkan. Han har själf gifvit svaret i liknelsen om 
de visa och fåvitska jungfrurna (Matt. 25.) Tro fann han hos 
de visa, ty deras lampor slocknade icke, men den vakande 
och väntande 'trom fann han icke. Artikeln har darfor nat 
särskild tonvikt. Jesu fråga bör alltså återgifvas sålunda: 
»Men skall väl Människosonen, när han kommer, finna tron 
(eller »denna tro» eller »sådan tro») på jorden>. 


I 19:42 bör »själf> utgå, och i 21:3 bör »förvisso» ut- 
bytas mot N. U:s »sannerligen», och 21:5: »skönt uppfördt 
med härliga stenar» etc. mot N. U.: »prydt med sköna ste- 
Nar elet 

21:30: — Att I mån blifva: i stånd att undfly allt. detta 
som skall komma och att träda fram inför Människosonen. 
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I stadnvor ligger något mera än det, som genom denna 
öfversättning är sagdt. Olaus Petri återgifver det: »stå 
ffa nmesKREEBEISstars ru mG kH rto stand inte presence 
of the son of man»; Myrberg: »hålla stånd inför». Att träda 
fram inför människosonen det måste ju alla (jfr. 2 Kor. 5: 10) 
men här är det enligt sammanhanget fråga om dem, som skola 
bestå inför honom. 


22:20: Denna kalk är det nya förbund, som upprättas 
genom mitt blod. 


BIK” har har liksom Ir Kor. 11:25 följt Law. C:s »the 
new covenant made by my blood». Omskrifningen dock 
onödig. KRK: B. och N: U. bättre: det nya förbundet i (eller 
»i kraft af») mitt blod>. 


22:33: Herre, jag är redo att med dig både gå i fängelse 
och gå i döden. 

N. U. bättre och mindre tungt: »att gå med dig både i 
fängelse och i döden»>. 

I 22: 51 bör i stället för: »Låten det komma härtill» det heta 
såsom N. U.: »Låten det blifva vid detta», eller såsom My7- 
berg: »Låten detta vara nog». Jesu ord ha ju synbarligen 
afseende på det i v. 50 omtalade. 

225 FKROrCEdareltere ek) en) annan, £7 dfRären,Rse 
honom och sade: »Också du är en af dem». 


Till »en af männen» finns ingen motsvarighet i texten. 
I och med Etepog är ingenting bestämdt sagdt, om det är fråga 
Ömiman eller kvinna. <bnligt Matti 20: 60, Matk. 14:66) 
Joh. 18:17 var det ock en kvinna, som framställde frågan. 
BK. har här följt Zw. Cl, 5.: one else — a man — saw him»; 
B. Weiss m. fl.; samma oegentlighet förekommer vers 59. 


I 23:9 bör: »ställde ganska många frågor på Jesus» ut- 
bytas mot: »ställde rätt många frågor Zl! Jesus», och 22:32: 
»när du en gång har vändt om» mot N. U.: »när du en gång 
har blifvit omvänd>, eller såsom Myrberg: »har omvändt dig». 

24:48: I kunnen vittna om att så har skett. 


Öfversättningen »kunnen vittna» är här mindre lämplig. 
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Antingen såsom N. U.: »I ären vittnen» eller såsom Myrberg: 
»I skolen vara vittnen»; jfr Zw. C.: >You yourselves are to 
be wittnesses». ; 

24:49: »Och se, jag vill sända tll eder hvad min fader 
har utlofvat.» 

BK. följer här Za. 6; battre med JlyrbersarOechese 
jag skall på eder uppfylla min faders löfte». 

I fråga om Yohannesevangelret må samma erinran göras 
som vid Markus och Lukas. Sådana ställen, som direkt eller 
indirekt berörts i de allmänna anmärkningarna eller i de 
föregående evangelierna, upptagas icke. Sådana äro t. ex. 
Joh: 1:47, 230, 145 3208-5420 ÖSTONOMR2 ELON? SE2G MRF OR 
HOT MOSA VAS RSTNNS NS KSR PAD BIO OR Ag TNE Le 

1:35 sGenom det har allt GlyvrtirillyrochEutant dem hat 
intet blifvit till som har blifvit till.» 

Detta tre gånger förekommande »blifvit till> stöter örat 
genom de många i-en. Antingen därför såsom N. U.-eller 
kanske bättre: »Genom det har allt blifvit till, och utan det 
har intet, som fått tillvaro, blifvit till». 

1: 5: »Och ljuset lyser i mörkret, och mörkret får icke 
makt därmed. 

Texten har zatåkofev, och aoristformen bör i jämförelse 
med presensformen gaiver komma till sin rätt. Öfversättningen 
därför: »Mörkret har icke fått makt därmed». Enligt den 
riktiga tolkningen af detta ställe gifver evangelisten här en 
karaktäristik af tiden före Johannes döparens framträdande, 
hvarom talas i v. 6. Mörkret hade trängt in i den skapelse, 
som stod i den ställning till Ordet, att detta för henne var 
lifvet och ljuset. Men ljuset upphörde icke därför att lysa i 
mörkret. Trots alla ansträngningar från mörkrets sida hade 
det dock icke lyckats för detsamma att helt undantränga ljuset. 


I tidens fullbordan fanns det ock längtan efter ljus både i den 
judiska och hedniska folkvärlden. (Forts.) 


ÅA. Kolmodin. 
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Om religionsundervisningen vid folkskole- 
seminarierna. 


(Föredrag vid invigning af nytt lärohus för folkskoleseminariet 
i Hernösand den 25 oktober 1907.) 

Då vi i dag äro samlade för att inviga det nya läro- 
huset vid Hernösands seminarium, har jag ansett lämpligt 
att i ett kortare föredrag framhålla några tankar angående 
religionsundervisningen vid folkskoleseminarierna. Jag har 
af tvenne anledningar valt detta ämne. Dels därför att det 
Peföksenrtraga, som efter hvad jagr strax skall söka visa 
är af synnerlig vikt, dels emedan, om jag rätt förstått sam- 
tidens rörelser på pedagogikens och ej minst folkbildningens 
område, i våra dagar yppa sig väsentligen olika riktningar i 
fråga om fera till religionsundervisningen hörande spörsmål. 
När jag till följd häraf nu vill säga några ord i detta ämne, 
förutskickar jag den anmärkningen, att jag här icke tänker 
inlåta mig på pedagogiska och metodiska detaljer. Å ena 
sidan skulle detta kräfva mer tid, än som här lämpligen kan 
ifrågakomma; å andra sidan erkänner jag villigt, att jag icke 
äger de fackstudier och den speciella erfarenhet, som äro 
af nöden för att med säkerhet kunna fälla omdöme i dylika 
detaljfrågor. Jag måste därför inskränka mig till framhållan- 
de af några allmänna grundtankar rörande ifrågavarande ämne. 

Folkskoleseminariernas uppgift är att utbilda dugliga 
lärare för folkskolan. Däraf följa såsom regel två ting: 
först att sådan seminarieundervisningen är till sin beskaffen- 
het, sådan blifver ock undervisningen i folkskolan, för det 
andra att såväl antalet undervisningsämnen vid seminariet 
som vikten af dessa ämnen bör stå i förhållande till folk- 
skolans undervisningsämnen och deras betydelse för folksko- 
lans uppgift, allmän folkbildning. Såsom regel, sade jag, 
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ty regeln har sina undantag. Hvad först angår seminarie- 
undervisningens beskaffenhet, kunna nog inträffa fall, då äf- 
ven den bästa undervisning vid seminariet ej förmår fram- 
kalla rätt dugande lärare vid folkskolan, liksom å andra 
sidan äfven med en skäligen underhaltig seminarieundervis- 
ning en eller flera elever kunna blifva rätt lämpliga folk- 
skollärare. Andra faktorer oberäknade, spela här elevernas 
anlag och framför allt deras uthållande trohet i kallets ut- 
öfning en betydande roll, och denna kan göra deras blif- 
vande verksamhet jämförelsevis oberoende af den undervis- 
ning, de vid seminariet erhållit. Ochi fråga om undervis- 
ningsämnena är klart, att i seminariekursen måste ingå un- 
dervisningsämnen, som icke skäligen kunna förekomma i- 
folkskolan; detta är särskildt fallet med pedagogik och me- 
todik; men man kunde ju ock tänka sig, att ett eller annat 
främmande språk för de blifvande lärarnes allmänna utbild- 
ning lämpligen blefve undervisningsämne vid seminariet, 
under det att sådant ej gärna kan i folkskolan ifrågakomma. 
Undantagen göra emellertid icke den dubbla regeln och det 
uttryckliga betonandet af densamma öfverflödigt. Det går 
icke an att betrakta seminariebildningen blott eller ens 
öfvervägande, såsom en viss art eller ett visst matt al al 
män bildning. Den måste både till sin allmänna beskaffen- 
het och till därvid förekommande undervisningsämnen fram- 
för allt ställas under den synpunkten, att den för undervis- 
ningen i folkskolan gifver hvad denna skola behöfver. Det 
är ock denna synpunkt, om också icke alltid direkt uttalad, 
som jag anser mig böra i det följande göra gällande. 
Undervisning i religion måste betraktas ej blott såsom 
ett viktigt utan såsom det viktigaste af alla seminariets läro- 
ämnen. En antydan härom gifver redan gällande seminarie- 
stadga genom att nämna kristendom såsom första läroämnet. 


För den som har förtroende till allas vår mästare, Kristus, 
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bör ock den nu uppställda satsen vara själfklar. Han säger 
nämligen: »Hvad skall det hjälpa en människa, om hon 
vinner hela världen, men förlorar sin själ» Mt. 16,26. Den 
historiska erfarenheten redan från gamla tider har ock visat, 
att i den mån religionen ej fått fäste i ett folks lif, har an- 
tingen grof råhet eller ock vid en viss yttre förfining verklig 
sedeslöshet inträdt och i hvarje händelse folkets förfall stått 
för dörren. Äfven i våra dagar och i vårt land saknas icke 
bevis på detsamma. Hvem kan neka, att religionslöshet ligger 
bakom såväl de grofva våldsdåd som de finare former af mänsk- 
ligt förfall, på hvilka vi snart sagdt vid öppnandet af hvarje 
tidningsnummer finna exempel? Erfarenheten har sålunda 
visat, att en sund mänsklig utveckling, en sådan, hvilken ju 
bör vara målet för all undervisning, all bildning, icke kom- 
mer till: stånd utan på grundvalen af religionen. Detta 
ligger ock i sakens natur. Utan att närmare ingå på de mo- 
ment, som höra till bildning i allmänhet och särskildt folk- 
bildningen, vill jag blott erinra om något, som väl de flesta 
tänkande människor äro ense om, nämligen att den i själfva 
verket saknar sann bildning, som icke kan eller vill skilja 
emellan rätt och oratt, han ma bföfrigt vara sa lärd som 
helst och hafva: huru stor yttre förfining som helst. Med 
andra ord: en omoralisk människa är alltid en obildad män- 
niska. Men en moral utan religion är, djupare sedt, icke 
möjlig. Uppfostran, gällande sed, fruktan för borgerligt straff 
eller hänsyn till människor kunna visserligen framkalla något, 
som liknar moral och ofta så benämnes; men därigenom 
uppstår icke någon sann moral eller sedlighet i ordets egent- 
liga mening. Denna förutsätter, annat att förtiga, känslan 
däraf, att man inför ett högre väsen står till ansvar för sina 
tankar, ord och gärningar, men denna känsla det är just re- 
ligionen i dess enklaste form. Tag bort denna, och en af 


moralens nödvändiga grundvalar är borta. Därmed är 
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emellertid äfven borta allt verkligt människovärde och all 
borgen för individens sanna lycka och samhällets sunda ut- 
veckling. Om intet annat undervisningsämne, huru viktigt 
det i och för sig må vara, kan sägas att saknaden däraf är 
af sådan betydelse för den enskilde och samhället, och däraf 
torde väl följa, att religionsundervisningen vid seminarierna 
är viktigare än alla andra ämnen, som där böra förekomma. 

Vår seminariestadga talar emellertid icke om religions- 
undervisning i allmänhet utan om undervisning i kristendom 
eller kristendomskunskap, och i den mån man fasthåller, att 
kristendomen är ej blott den högsta religionsform utan äfven 
den absoluta religionen, måste man ock fasthålla, att reli- 
gionsundervisningen måste vara en undervisning i och om 
kristendomen. Hvad detta i sina grunddrag innebär och 
fordrar skall i det följande antydas. Innan jag därtill öfver- 
gar, vill jag emellertid i all korthet till besvarande upptaga 
en med kristendomsundervisningen sammanhängande fråga. 
Jag menar den, huruvida icke vid seminarierna religionsun- 
dervisningen så till vida bör gå utöfver det specifikt krist- 
liga, att man undervisar äfven i allmän religionshistoria. 
Detta ämne är, särskildt i vårt tyska grannland, sedan någon 
tid mycket modernt, ja en stor del af de teologer, som kal- 
las moderna, synas anse religionshistoria såsom det vikti- 
gaste af alla teologiska fack. Ämnet är utan tvifvel både 
intressant och viktigt, liksom ock forskningen inom det- 
samma, ehuru visst icke afslutad, kommit till många beak- 
tansvärda resultat. Det kan emellertid icke förnekas, att man 
vid bedrifvandet af studier i detta ämne ofta kommit in på 
betänkliga afvägar, beroende hufvudsakligast på oriktiga ut- 
gångspunkter och förutsättningar för denna forskning. De lik- 
heter, man funnit mellan uppenbarelsereligionen (kristendomen 
och dess förberedelse judendomen) å ena sidan och andra 


religioner å andra sidan, tager man till anledning att förbise 
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den väsentliga skillnaden. Kristendomen blir då allenast en 
religion bredvid andra religioner, stående, åtminstone i åtskil- 
liga stycken, högre än dessa, kanske ock varande den högsta 
af alla kända religionsformer; men den i egentlig mening 
absoluta religionen blifver den icke, en högre religionsform 
torde kunna uppstå i och med en högre mänsklig kultur. Vi för- 
stå tankegången i dessa försök att betaga kristendomen dess 
absoluthet. De religiösa föreställningarna och begreppen äro 
nämligen på denna ståndpunkt blott ett utslag af den i hvarje 
fall förefintliga mänskliga kulturen, ej något som gifves ge- 
nom en särskild gudomlig uppenbarelse. Men religionshistorisk 
forskning, :så bedrifven, blifver i själfva verket blott en ny 
form för den gamla rationalismen, liksom ock den s. k. mo- 
derna teologien i allmänhet på många punkter återgår till denna 
teologiska, i sin innersta kärna antikverade riktning. Känne- 
domen om den religionshistoriska forskningens verkliga resultat 
är emellertid, såsom redan antydts, af vikt. Den är ett be- 
aktansvärdt moment i samtidens allmänbildning, och den vid- 
gar blicken för kristendomens höghet. Och om den också icke 
har någon större direkt betydelse för undervisningen i själfva 
folkskolan, bör dock den blifvande läraren i denna skola icke 
vara alldeles främmande för detta ämne. Huruvida insikten 
däri vid seminariet bör bibringas i form af en särskild del 
af vare sig kristendomsundervisningen eller undervisningen i 
allmän historia, eller om den blott bör meddelas i samman- 
hang med undervisningen i ettdera af dessa ämnen, den fraå- 
gan må de pedagogiska fackmännen besvara. 

Jag återgår emellertid till den egentliga -kristendomsun- 
dervisningen. Det första vi därvid hafva att beakta är, att 
denna undervisning bör hafva den Hel. skrift såväl till sin 
egentliga urkund eller källa som till sin yttersta norm. Med 
kristendom menas ju Guds uppenbarelse i Kristus, men kän- 


nedom om denna uppenbarelse såväl till dess historiska ut- 
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veckling som till dess läror angående Gud och hans förhål- 
lande till världen samt människans gemenskap med Gud 
gifves just i de heliga skrifterna. Dessa måste därför vara 
såväl urkund som norm för undervisning i kristendom. 
Den sats, som vi här uttalat, rubbas icke af den s. k. bibel- 
kritiken. Till en början må erinras därom, att denna veten- 
skap, i likhet med den förut berörda religionshistoriska ve- 
tenskapen, ännu befinner sig i sin utveckling och därför kom- 
mit till jämförelsevis få fasta resultat, och att hvad som i 
dag af mången anses såsom ett visst och fast resultat lätt 
nog i morgon kan komma att betraktas såsom något rätt 
omtvisteligt. Vidare är att märka, att om bibelkritiken kom- 
mit till andra resultat än de hittills såsom riktiga ansedda 
i fråga om vissa bibelböckers ålder och författare, ja om den 
ock kan uppvisa verkliga oriktigheter och motsägelser i vissa 
bibeluppgifter angående rum och tid m. m. för skildrade tilldra- 
gelser, detta dock icke i det stora hela gör bibeln otillförlitlig så- 
som historisk urkund. Öch om man trott sig finna motsägelser 
mellan de i bibeln förekommande läror i religiösa och sed- 
liga frågor särskildt mellan gamla och nya testamentet men 
ock mellan olika delar af det senare, är detta ingenting an- 
nat än hvad som följer å ena sidan af gamla testamentets 
egenskap att ännu vara allenast en förberedande uppenba- 
relse och därför en jämförelsevis ofullkomlig framställning af 
de religiösa och sedliga frågorna och å andra sidan af de 
bibliska författarnes mänskliga ofullkomlighet, i kraft af hvil- 
ken de, såsom aposteln säger, förstå endels och profetera 
endels. I allt det, som rör Skriftens egentliga kärna, fräls- 
ningen i Kristus och sättet för delaktighet däri, kan ingen 
verklig och olöslig motsägelse uppvisas, vare sig man ser 
saken ur historisk eller dogmatisk och etisk synpunkt. Slut- 
ligen är att märka, att bibelkritiken ofta nog alls icke är så 


förutsättningslös, som den uppgifver sig vara. Den behär- 
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skas ej sällan — och här möter åter en likhet med vissa rikt- 
ningar inom den religionshistoriska forskningen — af en dog- 
matisk världsåskådning, enligt hvilken man ej erkänner en lef- 
vande personlig Gud, som ej blott leder världsutvecklingen 
utan äfven griper in i densamma, m. a. o. en Gud, som gör 
verkliga under. Af en bibelkritik, som helt frigjort sig från 
denna förutsättning, hvilken i verkligheten ej är annat än en 
dogm, har bibeln och de som tro på honom ingenting att 
frukta. Denna kritik skall blott leda till en rikare och all- 
sidigare insikt om hvilken skatt vi i vår bibel äga, och detta 
vare sig vi betrakta hvad Gud till fäderna talat genom pro- 
feterna eller det han i fullbordans tid talat till oss genom 
sin son. 

Undervisningen i kristendom har emellertid äfven att 
ansluta sig till kyrkans bekännelse. Seminariestadgan anty- 
der detta särskildt på tvenne sätt. Dels fordrar den af lä- 
rare eller lärarinna i kunskapsämne vid seminarium och vid 
öfningsskolan, att de skola bekänna sig till den rena evangel. 
läran, dels upptager den såsom ett läroämne vid kristendoms- 
undervisningen Luthers lilla katekes under sammanställning 
med den antagna utvecklingen och därtill hörande bibelspråk. 
Vi förstå, hvarför dessa kraf måste ställas på seminarieun- 
dervisningen. Den historiska utvecklingen inom den kristna 
kyrkan har — man må nu betrakta det såsom ett godt eller 
ett ondt — medfört bildandet af olika kyrkosamfund, och det, 
som sammanhåller medlemmarne af hvarje samfund och till- 
lika afgränsar samfundet mot andra samfund, är samman- 
fattningen af samfundets uppfattning af det bibliska tros- 
innehållet eller, med andra ord, bekännelsen. Den svenska 
kyrkan har nu anslutit sig till den trosuppfattning och läro- 
typ, som framställes i den evangeliskt lutherska bekännelsen, 
och den svenska staten gifver med åtskilliga friheter för an- 


hängare af annan religion, kristlig såväl som judisk, företräde 
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åt den ev.-lutherska läran. Därför har ock staten, som ju 
ytterst bestämmer öfver folkundervisningen såväl som öfver 
de förberedande anstalterna för denna undervisning, med af- 
seende på dessa senare fastslagit, att kristendomsundervis- 
ningen skall vara luthersk. Det är ju ock lätt att förstå, till 
hvilka konsekvenser ett upphäfvande af denna bestämmelse 
skulle leda. Visserligen är det sant, att lagbestämmelser i 
detta stycke ej utgöra någon fullt säker garanti för att re- 
ligionsundervisningen vid seminarierna verkligen bedrifves i 
luthersk anda; men visst är, att om de gällande bestämmel- 
serna i detta afseende borttogos och man till seminarielärare 
i kristendom erhölle personer med t. ex. baptistisk, romersk- 
katolsk eller unitarisk åskådning, detta måste betecknas såsom 
orimligt och lätt kunde hafva till följd, att äfven i folkskolan 
gjorde sig gällande en annan kristendomstyp än den svenska 
folket ännu vill fasthålla och vill hos det uppväxande släktet 
hafva inplantad. Häremot kan nu invändas, att den bestäm- 
melse, som här är i fråga, innebär ett otillbörligt band på 
individens, här lärarens, personliga frihet och den öfvertygelse 
i fråga om hvad som är verklig kristendom, till hvilken han 
kan hafva kommit. Till svar härpå må först erinras, att inom 
bekännelsens ram, om denna fattas på rätt, d. v. s. historiskt 
sätt, kan rymmas en mångfaldig skiftning af religiös upp- 
fattning i afseende på trosinnehållets enskildheter. Men där- 
jämte måste fasthållas, att den individ, som förnekar eller all- 
deles utelämnar sådant som för bekännelsen är det väsent- 
liga, han har att antingen icke söka lärarebefattning i kris- 
tendom vid seminarierna, eller, om han erhållit sådan, upphöra 
med dess utöfvande. Ett förnekande af denna plikt inne- 
bär ett underkännande af samfundets rätt att bestämma vill- 
koren för antagande och bibehållande af en individ i sin 
tjänst. Samfundets frihet i detta afseende är lika viktig som 
individens lärofrihet. 
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I fråga om lärares vid seminarierna anslutning till den 
kyrkliga bekännelsen må väl det spörsmål framkastas, huru- 
vida den nu gällande bestämmelsen, att samtliga lärare i 
kunskapsämnen vid seminarierna skola bekänna sig till den rena 
evangeliska läran, bör bibehållas. För bibehållandet talar, att 
man ju nödvändigt måste fasthålla detta kraf, då det gäller 
lärare i folkskolan, där ju i regeln ingen särskild kristen- 
domslärare är anställd, och om krafvet fasthålles för folk- 
skolans lärare, synes det ock böra bibehållas för lärarne vid 
seminariet. Mot en bestämmelse sådan som denna talar, att 
bestämmelsen till följd af sin natur ej bör sträcka sig längre än nö- 
digt är. Har man släppt densamma i fråga om allmänna 
läroverken, må den väl ock vara öfverflödig i fråga om se- 
minarierna. Med hänsyn till dessa läroanstalter synes det vara 
nog, att man genom lagbestämmelser uttryckligen sörjer för, 
att den som är ledaren af det hela, rektor, såväl som hvarje 
annan lärare i kristendom bekänner sig till den rena evan- 
geliska läran. - Hvad lärarne i öfrigt angår, må det väl vara 
öfverlämnadt åt deras solidaritetskänsla, taktfullhet och sam- 
vetsgrannhet att icke vid undervisningen i resp. ämnen mot- 
arbeta den uppfattning af kristendomen, som fackläraren i 
detta ämne sin plikt likmätigt gör gällande. 

Af krafvet på kristendomsundervisningens bekännelse- 
mässighet följer, att någon bekännelseskrift bör inga i den för 
seminarierna stadgade lärokurs. Så har ock skett, i och med 
det att Luthers lilla katekes upptages såsom ingående i lä- 
rokursen för kristendomskunskapen. Den lilla boken, om 
hvilken den historiske mästaren L. v. Ranke en gång ytt- 
rade, att den var lika barnslig som djupsinnig, lika lättfatt- 
lig som outgrundlig, på en gång enkel och upphöjd, kan na- 
turligtvis icke undvaras vid en luthersk kristendomsundervis- 
ning. Ehuru den till följd af sitt syfte alls icke har gestalten af 


ett objektivt lärosystem, som i vetenskaplig eller populärt 
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vetenskaplig form och ordning återgifver de lärosanningar, 
som vunnit kyrklig sanktion, innehåller den dock allt hvad 
som utgör kärnan af biblisk-luthersk kristendom, på samma 
gång som den genom hela sin hållning och ton är en oöf- 
verträffad, ja oupphunnen barnalära, lära för barn. Emeller- 
tid synes det önskvärdt, att i seminariekursen inginge äfven 
någon bekännelseskrift i detta ords mera inskränkta bety- 
delse af en ordnad framställning och sammanfattning af de 
punkter i den kristna läran, genom hvilka vår kyrka sam- 
mansluter sig till en bekännelsekyrka och tecknar sig såsom 
en ev.-luthersk kyrka. Och i detta afseende borde särskildt 
Augsburgiska bekännelsen komma i fråga. Den ökning i 
seminariekursen, som därigenom uppstode, vore icke synner- 
ligen betungande, då man ju endast behöfde medtaga de för- 
sta 21 artiklarne, dem denna konfession själf betecknar såsom 
»trons och lärans artiklar.» 

Lika viktiga som de hittills antydningsvis behandlade 
krafven på kristendomsundervisningen äro, lika angeläget är 
ock, att denna undervisning blifver alltigenom praktisk. Den 
gamla satsen »vi lära icke för skolan utan för lifvet» galler i 
högsta grad kristendomskunskapen. Det ofta hörda påstå- 
endet, att det i fråga om kristendom icke ligger någon vikt 
på läran, blott lifvet är kristligt, är för visso oriktigt, ty lif- 
vet normeras ju väsentligen af läran. Men lika oriktigt och 
säkerligen farligare är att fatta kristendomen blott eller före- 
trädesvis såsom en lära med förbiseende af det kristliga lif- 
vet. Därför bör all kristendomsundervisning så bedrifvas, 
att de kristna lärosanningarna såväl som det historiska i kris- 
tendomen göras tillämpliga på lifvet, m. a. o. göras prak- 
tiska. Detta är af vikt ej blott för elevernas personliga ut- 
bildning utan äfven såsom föredöme för dem i deras blif- 
vande verksamhet. Utgår eleven från seminariet utan att 


där hafva genom och under undervisningen för egen del in- 
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förts i det personliga praktiska kristendomslifvet, är fara värdt, 
att han med all teoretisk bildning och all begåfning icke blir 
en god lärare, åtminstone i kristendom. Och har han icke 
under seminariekursen fått lära sig att på lifvet tillämpa den 
kristendom han lärt, torde väl sådan tillämpning i den blif- 
vande verksamheten i många fall uteblifva, kanske äfven i 
sådana fall, då för läraren själf kristendomen är ej blott en 
läxa utan något genomlefvadt. 

Med det nu sagda sammanhänger såsom en förutsättning, 
att seminarieläraren i kristendom bör vara en kristen person- 
lighet.” Detta innebär först, att hans egen öfvertygelse öfver- 
ensstammer. med den lära, han har att framställa. Spåra 
lärjungarna någon osäkerhet eller tvifvel i detta hänseende, lär 
det icke fela, att, liksom undervisningen blifver matt, så blifver 
ock intrycket af densamma svagt. . Men det får ej stanna vid 
denna öfverensstämmelse mellan läran och lärarens egen öfver- 
tygelse. Öfvertygelsen måste hos honom ej blott vara en för- 
ståndets utan äfven hjärtats sak, m. a. o. läraren bör på sitt 
eget hjärta hafva någon verklig erfarenhet af åtminstone det 
väsentliga af det kristna sanningsinnehåll, han har att för 
lärjungarne framställa. Går undervisningen sålunda ej blott 
från hufvudet utan ock från hjärtat, lär den väl ock gå till 
de hjärtan, som icke uppsåtligen tillsluta sig för densamma. 
Slutligen bör lärarens lif alltigenom präglas af kristendo- 
mens ande och kraft. Om lifvet står i uppenbar motsats till 
läran, lär ej mycken frukt af undervisningen vara att hoppas; 
men det är ej nog med det negativa kraf, som till följd 
däraf måste ställas på läraren. Han må ock genom ständig 
själftukt och aktsamhet tillse, att Kristuslifvet i honom växer 
och yttrar sig i allt hvad han talar och handlar; lärjungarne 
böra i honom kunna se hvad det är att vara en kristen ej 
blott till namhet utan i anda och sanning. Detta skall, kan- 
ske kraftigare än allt annat, mana dem att själfva blifva 
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kristna personligheter och därigenom ock dugande lärare i 


kristendom. 


Mitt lilla föredrag är nu till ända. Det må dock tillåtas 
mig att till det sagda lägga några afslutande ord. Vi gläd- 
jas nog allesamman i dag öfver att Hernösands seminarium 
fått utbyta sitt gamla, i så många afseenden bristfälliga läro- 
hus mot ett nytt, lika ändamålsenligt som prydligt. Det 
är en dyrbar gåfva, vi sålunda i detta lärohus erhållit, och 
den förpliktar oss till tacksamhet mot alla dem, som här 
medverkat, och framför allt mot ytterste gifvaren af all god 
gåfva och all fullkomlig skänk. Men gåfvan medför äfven 
en annan förpliktelse för oss och för våra efterkommande; 
jag menar den, att gåfvan blifver väl använd. Och väl an- 
vänd blifver den, om lärare och lärjungar nu och i framtiden 
rätt fatta innebörden af och målet för det arbete, som här 
utföres, och därför med trohet hvar i sin stad strafva för 
förverkligande af detta mål. Om så sker, skall — därom 
kunna vi vara öfvertygade — välsignelse öfver verksamheten 


i det nya lärohuset icke uteblifva. Det gifve Gud! 


Martin Fohansson. 
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En ”mesallians". 
Tidsbild från 1600-talets slut. 


Den 23 september 1661 föddes å Stockholms slott en 
dotter till riksrådet grefve Gabriel Gabrielsson Oxenstierna 
och hans maka. Flickan erhöll i dopet namnet Christiana 
Zulzana. Modern framställes af en minnestecknare såsom en 
kvinna med »ogemen gudsfruchtan, stort förstånd och rede- 
bogenhet at hielpa alla nödlidande». I omkring 11 år fick 
hon handhafva sin dotters uppfostran eller, såsom det på den 
tidens språk hette, »christeliga uptuchtelse», tills hon af dö- 
den bortrycktes år 1672. Christiana jämte en yngre syster, 
Anna Lovisa, blef då i enlighet med moderns på dödsbädden 
uttalade önskan upptagen i sin fasters, grefvinnan Anna von 
Dohnas, hus, där hon framför allt efter faderns död, som in- 
träffade året efter moderns, betraktades såsom barn i huset. 

Grefvinnan von Dohna, som var af tysk härkomst, ägde 
flera gods i Preussen. År 1680 blef hon af någon anledning 
tvungen att bege sig dit och tog då sina båda brorsdöttrar 
med sig. När hon fyra år därefter återvände till Sverige, åt- 
följdes hon blott af Christiana. Anna Lovisa hade nämligen 
dött redan i juni 1681, endast 17 år gammal. 

I samma hus, det s. k. Wrangelska huset, i Stockholm, 
där grefvinnan von Dohna hade sin bostad, hade vid slutet af 
r680-talet äfven den nyinrättade fransk-lutherska församlingen 
i Stockholm sin gudstjänstlokal och dess pastor, Nicolaus Ber- 
gius, sina boningsrum. Denne, som var son till pastorn vid 
svenska församlingen i Reval Olaus Bergius, hade efter att 
ha studerat vid universitet i Uppsala och i utlandet, där han 
promoverats till filosofie magister år 1684 i Giessen, någon 
tid efter sin återkomst till fäderneslandet erhållit nämnda be- 


fattning, hvilken säkert ej hörde till de lättare. Här var ju 


Nn 


JD HJALMAR LYTH 


nämligen fråga om ett grundläggningsarbete för att få till 
stånd en ny församling. Därtill kom, att en mängd af de 
från Frankrike till Stockholm inflyttade voro af den refor- 
merta bekännelsen och icke af den evangelisk-lutherska, och 
slutligen behärskade ej Bergius det franska språket, såsom 
önskligt hade varit, hvarför en del af medlemmarne i hans 
församling hade svårt att förstå hans predikningar. 

Bergius lät sig emellertid till att börja med af intet af- 
skräckas, utan satte in hela sin kraft på att lösa den före- 
lagda uppgiften. Han gjorde hvad göras kunde för att samla 
de franska lutheranerna och sökte därjämte på flera sätt få 
de reformerta att öfvergå till den evangelisk-lutherska be- 
kännelsen, eftersom han själf under trägna studier och inre 
strider vunnit en fast luthersk öfvertygelse. Härvid handlade 
han likväl ej alltid så synnerligen visligt. Det kan man för- 
stå bl. a. af den varning han efter någon tid erhöll af Stock- 
holms konsistorium, däri han manas att »ingalunda med hårda 
ord röra och tangera de reformerade 1 deras religion, utan 
därmed varsamligen omgå» samt att »sålunda inrätta sina 
predikningar, att han ej exsecrerar och förbannar de af främ- 
mande religion, ty eljes blifva de mer förhärdade och för- 
bittrade än tillförene». 

Det går icke att med hugg och slag drifva fåren in ge- 
nom dörren, till fårahuset.. Debi förskräckta da och yrat 
alla håll, och hjorden blir på detta sätt till största delen spo- 
lierad, det fick Bergius nogsamt erfara. Hans arbete tycktes 
honom efter en tid vara alldeles fruktlöst, och följden däraf 
återigen blef den, att han, som begynte så frimodigt, ham- 
nade djupt nere i misströstans dy. 

En dag i november 1688 kände sig Bergius alldeles sär- 
skildt uppgifven i sitt inre och utarmad och beslöt förden- 
skull att besöka grefvinnan von Dohna, i hvilkens hem han 
brukade umgås och där han var »mycket väl liden», för att 
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på ett mera ingående sätt omtala för henne sin nödställda 
belägenhet. Han sade henne, att han var i en sådan gruf- 
lig ångest, ty han kände med sig, att han ej gjort sin skyl- 
dighet hvarken mot Gud eller mot sin församling. Grefvinnan 
var tveksam om, hvad hon bäst skulle svara härpå, och före- 
drog att sända bud efter sin brorsdotter Christiana, hvilken 
hon visste hade ett sinne, vändt till Gud. Fröken Christiana 
hade, säger hon själf i ett bref, väl förut ofta sett Bergius 
hos sin faster, men hittills dock ej »talt tre ord med honom». 
Egendomligt nog hade hon emellertid just natten före Ber- 
gius besök haft en dröm, i hvilken hon tyckte, att han låg 
1 dödsnöd och beklagade sig öfver henne, därför att hon lät 
honom dö i vanvård. Hon sökte nu under sitt samtal med 
honom att trösta honom, så godt hon det förmådde, men 
förgäfves. »Ångsten var allt för stor, att han ingen tröst 
ville behjärta.> Bedja för honom kunde och ville hon dock, 
och det gjorde hon äfven. 

Från grefvinnan von Dohnas hem begaf sig Bergius i sin 
förtviflan vidare till ett annat hus, där han trodde sig kunna 
vänta förståelse och få någon hjälp, men här begrep man 
sig alls ej på honom, utan menade, att han hade någon svår 
synd på sitt samvete, som han ej ville bekänna, eller att 
han var vansinnig. Trots det stannade han likväl i detta 
hus — okandt hvilket — i omkring ett' ars tid. Elan be- 
härskades af en hemlig skräck för att ens sätta sin fot inom 
det hus, där han så grundligt misslyckats. 

Vid denna tid fick emellertid den ädla drottning Ulrika 
Eleonora d. ä. höra talas om magister Bergius sorgliga till- 
stånd, och för att han måtte besparas åtminstone det lekam- 
liga armodets kval, sände hon honom en penningsumma 
genom Christiana Oxenstierna, som öfverlämnade den till 
Bergius” värdinna. Denna bad då enträget fröken Christiana 


att också gå in och hälsa på den sjuke, hvilket hon äfven 
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gjorde. Hon fann honom, säger hon själf, »i ett rätt be- 
dröfligt tillstånd ligga. Och fast han intet ett ord med mig 
tala wille, wiste hans tårar nogsamt, att der stor Bedröfwelse 
men ingen galenskap war.» Efteråt erinrade hon sig den 
dröm hon för ett år sedan haft om honom och kom däri- 
genom att än mera i sina tankar sysselsätta sig med honom. 
Hvad skulle hon kunna göra för att han måtte komma ut ur 
det mörker, hvari han befann sig? Intet annat än deltagande 
kärlek kunde här uträtta någonting. Hon beslöt att gifva 
honom ett bevis därpå genom att å egna och fasterns vägnar 
sända honom ett. bref, ett ljust och hoppfullt sådant. Brefvet 
lyder (något moderniseradt i fråga om stafning o. d.) som 


följer: 


»Jag har rätt mycket åstundat att kunna sjelf komma och 
se Magisterns tillstånd; men som åtskilliga beställningar mig 
hindrat, måste jag mig härigenom, såväl på mina som på min 
Fasters, Grefvinnan af Dohnas, vägnar, därom informera; och 
ha vi mycket hugnat oss till att höra, att Herr Magisterns till- 
stånd "nu så vida bättre är, och önska af allt hjärta, att vär 
Herre” ville ännu vidare förläna sin nåd, på det att Magistern 
kunde komma till sin förra själs och kropps krafter igen, till sin 
egen förnöjning och till andras vidare uppbyggelse, som det 
mycket åstunda. Och efter Gud har gjort så god begynnelse 
till bättring, vore ock mycket tillönska, att Magistern ville nu 
slå de förra onödiga tankar utur hufvudet och unna sin kropp 
den skötsel, som Gud oss befaller och naturen erfordrar, och 
intet vara sin kropps förderfvare, ej heller på det sättet undan- 
gömma det förstånd och de gåfvor, som Magistern af Gud har 
och andra väl med tjäna kan, och slå alla inbillningar utur sinne, 
hvartill han, Gud ske lof, inga skäl har; för här är kanske ingen 
ibland oss alla, som icke torde mycket mera ondt ha begått och 
icke större straff hafva förtjent än Magistern. Och den Gud 
nu gör den nåden att kunna erkänna sin synds förtjänst och 
behörligt sörja deröfver, den kan ock, när den anfäktningen är 
förbi, vara så mycket gladare och säga utur den 116 Psalmen: 
Var nu åter tillfreds, min själ, ty Herren gör dig godt; och med 
Paulus: So ist mon nichts verdammliches an denen, die in Fesu 
Christo Tleben. Jag tviflar icke på, att icke Magistern vet allt 
det här bättre än jag, och önskar jag ännu att få lära mycket 
af honom; men jag har måst temoignera den längtan vi samt- 
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liga hafva efter Magisterns bättring; och som han är vår bror 


i Christo, att vi då må, som lemmar på en kropp, få fröjda oss 
ihop öfver vårt andeliga tilltagande; och gör Magistern oss orätt, 
om han intet tror, att vi honom rätt mene och allt godt unne; 
och förblifver 
”Tjenstvilliga 
Christiana Oxenstierna. 

Om detta bref skrifver Bergius sedermera, att det »ho- 
nom brachte uthur hans elende», och sedan han ytterligare 
mottagit bref från Christiana, återflyttade han på hennes upp- 
maning till sina boningsrum vid franska kyrkan i Wrangelska 
huset den 30 nov. 1689, sedan han »i en obeskrifwelig Ån- 
gest och jemmer suttit uti det förra Huset ifrån den 12 nov. 
1688», och upptog på nytt församlingsarbetet, som under 
tiden legat nere helt och hallet. 

Sin tacksamhet mot fröken Christiana sökte han på allt 
sätt lägga i dagen. Han ansåg henne för sin skyddsängel, 
inhämtade ofta hennes råd och mottog utan gensträfvighet 
de vänliga föreställningar hon på sitt milda, allvarliga sätt 
gång efter annan gjorde honom i både det ena och det an- 
dra afseendet. Han hyste ett obegränsadt förtroende och en 
djup tillgifvenhet till henne, och det stannade ej därvid.  Till- 
gifvenheten växte till kärlek, och en dag yppade han för den 
älskade, hvad han kände, tillfogande, att han ofta innerligt 
bedt till Gud att borttaga dessa känslor ur hans hjärta, efter- 
som ju fröken Christianas höga börd utgjorde ett nästan oöf- 
vervinneligt hinder för ett äktenskap mellan henne och ho- 
nom, men att hans kärlek till henne långt ifrån att aftaga i 
stället tvärtom ökats. 

Fröken Christiana blef både ledsen och förskräckt vid 
denna sakernas oförmodade vändning. Hon bad honom ut- 
rota sådana tankar och föreställde honom, huru hon skulle 
bli förtalad och han hatad, om det gick, som han ville. Ja, 
hon stannade ej vid detta, utan undvek Bergius helt och 
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hållet en längre tid. Men då denne därvid fick ett nytt an- 
fall af svårmod, kunde hon ej annat än åter känna delta- 
gande med honom, och så återknöts förbindelsen igen. 

Likväl innebar detta ingalunda, att hennes tvekan för- 
svunnit. Äfven om hon — det kunde hon ej förneka — 
hyste böjelse för honom, var det månne rätt af en grefvinna 
Oxenstierna att gifta sig med en vanlig präst och sålunda 
träda ut ur det stånd, i hvilket Gud låtit henne födas? 
Hennes släktingar, åtminstone de flesta af dem, skulle, om 
hon frågade dem, genast svara ett obetingadt nej härpå, det 
visste hon, men hvad sade Guds ord i denna sak? Hon 
förmådde ej själf utreda detta och bad fördenskull Bergius 
att tala med någon af sina ämbetsbröder härom, sedan han 
tagit tysthetslöfte af honom. Det gjorde också denne. Sva- 
ret, som afgafs skriftligt, löd: 


»Efter det förstånd Gud mig täckts förläna kan jag intet 
finna något i Andelig eller Verldslig Lag förbjuda eller hindra, 
med. mindre ju, då det ordentligen tillgår, en Prest kan genom 
ett Christeligit Äktenskap sig med en Adelig Person förbinda, 
fast det för dem, som verldsens väsende mycket värdera, synes 
både ovanligit och förargeligit. Kunde Kongl. May:ts samtycke 
och allernådigste beviljande dertill komma, torde det många 
annorlunda menandes tankar förandra. 

(Efterskrift).. Det kan jag intet förstå, att det skulle lända 
till Guds namns vanheder eller gifva tillfälle att tala illa om det 
Andeliga Ståndet, som skulle de hafva ett högmodigt sinne där- 
före, att en Prest sökte och vunne ett förnämt gifte; utan det 
kunde fastmera lända till Guds Namns ära och hos de fromma 
bringa Predikoämbetet till vederbörlig heder och anseende, som 
Gud vill hafva sin Ords tjenare i vördnad.» 


Men fröken Christiana vågade ej förlita sig på detta, 
utan vände sig till en gammal tysk präst och rådfrågade ho- 
nom. Han svarade, att saken berodde förnämligast på tvenne 
frågor, nämligen dessa: 1. Är det i sig själft rätt eller orätt, 
synd eller icke synd, något att gilla eller icke gilla? 2. Är 


släktingarnes samtycke nödvändigt? Dessa frågor skärskådar 
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han sedan med välbekant tysk grundlighet från alla möjliga 
tänkbara synpunkter och kommer till det resultatet, att saken 
behöfver i sig själf icke vara orätt, och släktingarnes sam- 
tycke behöfver ej nödvändigt inhämtas. 

Men ej ens härmed kände sig fröken Christiana tillfreds. 
Hon fruktade både att säga nej och att säga ja. Slutligen 
fann hon den utvägen, att hon förklarade sig ej vilja öf- 
verge sin faster, sålänge denna lefde och behöfde hennes vård. 
Detta sade hon äfven Bergius och tillade, att om han under 
tiden vände sitt hjärta till någon annan, gjorde han bättre 
däruti.-Hvarom icke ville hon i en framtid blifva hans, 
såvida ingen kunde öfvertyga henne om, att hon därmed 
»gjorde någon synd eller ärgelse». I alla händelser skulle 
hon ej tänka på någon annan make, sålänge han ej tog nå- 
gon annan till äkta. 

Därmed lät sig Bergius nöja, och fröken Christiana hade 
ro — till dess att en dag en kvinnlig släkting fann ett bref 
från honom till henne. Då tog det eld. Förebråelser bör- 
jade hagla öfver fröken Christiana. Hennes släkting sade 
henne, att »det vore visst nog en synd och skam och är- 
"gelse att gå utur sitt stånd och ta en prest». Hon trodde ej, 
att Christiana ville göra det, men »att reflektera därpå vore 
redan synd». Detta vållade, att fröken Christiana på nytt 
råkade i stor villrådighet. Kanske att de båda vördade präst- 
män, som förut tillfrågats i denna sak, farit vilse? Hon be- 
slöt att tillskrifva en tredje, sin biktfader, kyrkoherden i Frö- 
tuna Carl Chytreus, och för honom omtala sakens hela ut- 
veckling från början till slut samt begära hans råd. Denne 
gaf i hufvudsak samma svar, som de bägge förutnämnda 
prästerna afgifvit. »Jag hvarken kan eller vill, för min ringa 
person, afråda Fröken ifrån samtycket till det äktenskapet, 
utan råder därtill, att Fröken icke håller detta hemligen, sig 


till större qval, utan låter det komma till det forum, som det 
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bör,» skref han. Häraf kände sig fröken Christiana mycket 
styrkt uti sitt uppsåt, äfvensom af Luthers ord: »Hvad kunde 
det skada, att en furste tog en af borgareståndet och där- 
emot en adelig jungfru tog en borgare? I längden lärer det 
ändå ej räcka till att gifta idel adel med adel. Om vi än 
för: världen äro olika, så äro vi dock för Gud alla lika, Adams 
barn, Guds kreatur, och är ju en människa den andra värd.» 

Släktingarne, som så småningom fingo reda på förhål- 
landet, hade däremot en helt annan tanke. De försökte på 
allt sätt hindra Christiana att fullborda sin afsikt. Bland an- 
nat öfvertalade de hennes yngste bror, som vistades i Hol- 
land och hvilken hon höll mycket af, att afråda henne från 
detta i deras ögon så förnedrande giftermål. Men alla dessa 
försök strandade. Sedan hennes faster, grefvinnan von Dohna, 
i augusti 1691 aflidit, beslöt fröken Christiana att infria det 
löfte hon gifvit Bergius, och den 2 dec. 1691 förenades hon 
i Stockholm i hemlighet med honom »igenom Kyrkiones 
band». Vigselförrättaren var en pastor Melchior Gebaur från 
Livland. 

Hvilka tankar och känslor, som rörde sig hos henne vid 
tiden närmast före giftermålet, framgår rätt tydligt af åtskil” 
liga böner, som vid denna tid affattades och nedskrefvos af 
henne, somliga på svenska språket, andra däremot på tyska, 
beroende väl närmast därpå, att fröken Christiana »sig af 
D:r Lutheri version till sin handbibel ifrån barndomen betient.» 
En af dessa böner, affattad litet före vigseln, lyder så: 


»Ack Herre, allsmäktige Gud, som är herrlig och barmher- 
tig uti alla dina verk, du som dig öfver alla förbarmar och ha- 
tar intet af allt det du skapat har, förmedelst Christi död och 
blod, dermed han oss har igenköpt och återlöst: fördenskull jag 
1 denna stunden fördristar mig komma för ditt ansikte och åkal- 
lar dig innerlig af alla själskrafter, att du dig då öfver mig för- 
barma ville i denna dag; se till mitt oroliga, ängsliga hjärta, 
som ingen väg och medel vet eller ser att slippa min olycka 
och hjertans ångst! Förlåt mig, min Gud, synderna, och för- 
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säkra mitt samvete om din nåd, om din närvarelse, så blir allt 
annat kors mig lätt, och jag lärer det med glädje emottaga, fast 
det ser för mig underligt ut; men ditt råd kan ingen begripa. 
Du kan allt emot mennisklig tankar förandra och skaffa utur 
korset vår salighet. Derföre, min Saliggörare, öfvergif mig icke, 
drag icke handen undan mig; och du, som ser och vet, hvad 
uppsåt jag hafver att träda i ett annat stånd, och vet, att min 
tanke intet är att förtörna, utan tjena dig, ack, min Gud, så är 
det ock din barmhertighet likmätigt att icke öfvergifva mig. 
Var du med mig, låt all ting ske dig till ära, välsigna du mig, 
«att jag må vara och blifva din välsignade till evig tid, och att 
jag då allena af alla själskrafter må tjäna dig, skaffa min och 
min nästas salighet. Är det din vilja, att jag här länger lefva 
skall och du mig någon ro förläna vill, så är mitt uppsåt att 
tjäna dig och min nästa och om verldens fjäs helt obekymrad 
vara. Blif du min själ det käresta: jag öfvergifver nu mig i 
dina händer, min själ och kropp, mitt görande och låtande, 
skicka't med mig som du viil, allena jag må blifva och vara din 
1 lifvet och döden och att min själ aldrig må mista din närvaro 
och tröst, utan dig lofva och prisa här timelig och där evinner- 
lig. Amenl> 


Efter vigseln skulle fru Christiana »förfogat sig til sin 
kiäre Man», om hon hade varit »med nödiga Logementer 
försedd och flere considerationer icke warit i vägen», men 
på grund af flera förhållanden skedde detta ej förrän den 2 
sept. 1692, sedan hon först underrättat sina bägge bröder 
därom och i en böneskrift till konungen anhållit om dennes 
nådiga beskydd. Närmaste anledningen till att fru Christiana 
flyttade till sin man i Stockholm torde ha varit, att hon 
kände sig skola om någon tid gifva lifvet åt sitt första barn. 
Samma dag det förunnades henne glädjen att flytta till sin 


mans hus, skrifver hon: 


» Till minnes, då Gud mig i mitt hus lät vara den andra 
september. 

J. CAtt jag satt, mig före, så ofta jag orkar, att fasta en 
dag uti hvar månad till att tacka och lofva Gud och påminna mig 
hans nåd och helt underliga försyn öfver mig. 

2. Att jag vill söka, i det tillstånd Gud mig nu behagat 


sätta, att tjäna honom af allt Allvar, att älska min Man och 
sörja för mitt folk, föra dem så mycket möjeligt till Gudsfruktan. 
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32. Om Gud skulle vilja unna mig med helsa bära mitt 
barn till verlden, hvarmed han mig välsignat, att jag då vill 
låta vara min största omsorg "att föra't till min Gud igen, igenom 
dopet och en Christelig uppfödsel. 

4. Att aldrig låta någon fattig gå ohulpen ifrån mig, om 
jag kunde. 

5. Det första jag vore i ro därtill taga ett fattigt barn att 
föda opp det och alltid ha ett, om min råd det medgåfve. 

6. Att lofva Gud i med- och motgång. 

Att hålla allt detta har jag satt mig före, om Gud vill unna 
mig lefva i stillhet och gudsfruktan med den han mig gifvit, och 
bekymra mig om verlden så litet som möjeligt.»> 


Därjämte tillägger hon: 


»Detta fann jag i min lilla Bibel den första dagen i mitt 
KiuSHIJer: se 10207 3384. RICEN ISIAG NT FSE Ört 2, SONGS OMS 


Många af hennes släktingar blefvo i hög grad upprörda 
och. förtörnade öfver hennes giftermål, satte i gång förtal, 
sökte göra troligt, att hon ej var vigd o. s. v. Särskildt var 
detta förhållandet med hennes bror Gustaf Adolf Oxenstierna. 
Han anklagade Bergius i hofrätten, och vid riksdagen 1693 
upplästes på riddarhuset ett »memorial» från honom »om 
den händelsen, som sig olyckeligen har tilldragit med hans 
Systers otjenliga och olagliga Giftermål.» Det är hållet i en 
hänsynslös, för att ej säga rå ton vid framställningen af hvad 
hans syster i och genom sitt giftermål företagit sig. Menin- 
gen var, att detta memorial skulle tillsammans med ridder- 
skapets och adelns öfriga besvär öfverlämnas till konungen. 
Så skedde dock icke. Väl förklarade ståndets enskilda ut- 
skott, att en sådan gärning, som den Christiana Oxenstierna 
gjort sig skyldig till, var straffbar, men det ansåg det icke 
lämpligt att nu inkomma till konungen med en särskild 
supplik härom, sedan ståndets besvär allaredan blifvit öfver- 
lämnade, helst som Kongl. Maj:t på den af grefve G. A. 
Oxenstierna en tid förut ingifna suppliken, i hvilken han be- 


gärde, att fiskalen måtte förständigas taga hand om denna 
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sak, förklarat, att saken var af helt och hållet privat natur. 
På grund häraf beslöts, att »Ridderskapet ej understår Sig 
att besvära Kongl. Maj:t med detta». 

Sedan den storm, som Christiana Oxenstiernas giftermål 
framkallat, så småningom något lagt sig, förflöt hennes lif 
stilla och obemärkt. Guds ord och Luthers skrifter voro 
hennes käraste läsning. I hemmet hade hon, betygar hennes 
man, ett »mildt och wänligit omgänge» och torde genom sin 
klokhet och omtänksamhet ha varit honom till mycket gagn 
i råd och dåd. Många nödlidande och bekymrade blefvo af 
henne hulpna nästan öfver hennes förmåga. Särskildt tog 
hon sig an tvenne af sin mans systerbarn, som voro 
fader- och moderlösa, och vårdade dem omsorgsfullt. 
Detta är så mycket mera erkännansvärdt, som hon hade 
många andra bördor att bära på utom dem hon på detta 
sätt frivilligt påtog sig. Dels var hon nämligen ganska klen 
till hälsan, dels drabbades hon också gång efter annan af 
tunga sorger, i det att hennes två första barn dogo några få 
Veckomkettermsintödelsekochidetitredje bottrycktesigenom 
döden endast ett år och sex veckor gammalt. 

Snart fick hon ocksa själf följa dem efter... Den. 26 feb- 
Tua LZ Sak hon lfvett att sitt fjarderbarns (Altitycktes 
gå väl. Hon kunde tala med sina närmaste och tackade med 
dem Gud för hans bistånd. Men plötsligen betogs henne må- 
let. Hon hade träffats af »slag» och dog den följande dagens 
eftermiddag i en ålder af 39 år. Något muntligt farväl af 
sin man förmådde hon ej taga, men ett skriftligt sådant, af- 
fattadt allaredan i augusti 1694 och försedt med påskriften: 
»För min hiertans Man, efter min död», fann han efter hen- 


nes bortgång i en af hennes lådor. Däri säger hon bl. a.: 


— »Som Gud vet, att ingen kättja eller verldslig orsak oss 
samman fört, så har han det så skickat, att jag, oaktadt den 
förtret man oss sökt att tillfoga, har kunnat rätt förnöjd och 
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helt obekymrad fröjda mig åt min Guds barmhärtighet och se, 
huru säkert det är att kasta all sin omsorg på Honom. Jag 
tackar Gud och min Man för den lilla tiden och ber, att han 
intet ville med förtret de svagheter och fel sig påminna, som 
hos mig i vårt äktenskap torde vara förlupna. Viljan har dock 
intet fattats. — — — Min kropp kan ingen bättre omvårdnad 
ha än den min Man lärer behaga därom taga. Jag åstundar 
komma i jorden med minsta fjäs och, om så ske kan, att mina, 
hans och vår lille Sons ben må få hvila ihop i en graf till att 
visa jag varit nöjd med Guds disposition, som har här fogat 
ihop kropparna, han ville ock af blotta nåd och barmhertighet 
för "Christi skull foga: själarna ihop i ett saligt, "evigtrufo Gud 
tage oss till sig och samle oss ihop och låte oss vara inskrefne 
i Lifsens Bok för Jesu Christi skull allena. Amen.» 


Hennes jordfästning skedde i Storkyrkan i Stockholm, 
och i faderns graf fick hon sin sista hvilostad. Där ligga 
ock hennes fyra barn begrafna, af hvilka det yngsta dog tre 
månader efter modern. 

Bergius utnämndes 1i juli 1701 till superintendent i Liv- 
land och vistades under de följande åren mestadels där. När 
han våren 1704 var på besök i hemlandet, fann han till sin 
stora sorg, att ännu ej förtalet om honom och hans gifter- 
mål tystnat. Särskildt grämde det honom, att man hade ut- 
spridt, att hans hustru sörjt sig till döds, emedan hon genom 
sitt giftermål varit afstängd från umgänge med släktingarne. 
Fördenskull utgaf han från trycket en ganska vidlyftig för- 
svarsskrift, hvilken hufvudsakligen legat till grund för denna 
framställning och som bär titeln: »Kort beskrifning af then 
Högwälborna Frus Christiana Juliana Oxenstiernas Lefwernes 
Lopp, then Sal. Frun til wälförtient Ähreminne och odöde- 
ligt Beröm, then ärbare werlden til sanferdig effterrättelse uth- 
gifwen af Nicolao Bergio.» Denna skrift tillägnade han sin 
aflidna hustru med dessa ord: »Tig hos Gudh saliga C/ri- 
stiana Juliana Oxenstierna, som warit i Lifztiden Nicolai 
Bergii Ögnelust och Hiertefägnad, för den han ock efter dö- 


den hyser all den kärlek och wördnad, den Din höga Här- 
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komst, Sanna Gudszfruchtan, Ogemene Dygd, Medlidande 
Mildhet, Stora förstånd och- Öma Hierta för en af werlden 
förachtat Prestman förtient, och han med tårar tusende gånger 
betygat, tilägnas detta Ditt egit werk, som nu och i framti- 
den skal wittna om Sanningen och öfwertyga alla rättsinniga, 
at Du fölgt Gudz skickelse och oföränderliga Wilja, då Du 
wille lefwa och döö medh din högtbedröfwade Trognaste 


Wän och Tienare Nicolao Bergio.» 
Hjalmar Lyth. 


Gränslinjen mellan den moderna positiva och den 
moderna radikala teologien. 


I första häftet af denna tidskrift innevarande år publice- 
rade professor Kolmodin en djupgående kritik af professor 
Staves » Korta framställning af Fesu lif och verksamhets. 
Hufvudanmärkningarna voro följande: 

1:o. »Det hvilar minst sagdt en icke ringa oklarhet öfver 
förf:s (prof. Staves) framställning i den viktiga punkten» om 
Fesu öfvernaturliga födelse. Framställningen lämnar rum för 
en tolkning 


HD 


2:01 fl ffrägat om” Jesu petson hat prof: Stave salldeles 


som upphäfver denna fundamentalsanning. 


eliminerat YZesu vittnesbörd om sin preexistens»>. 

3:0. Jesu död och i sammanhang därmed Fesu uppstån- 
delse är enligt prof. Staves framställning blott »en del», låt 
vara »en viktig del» af hans frälsningsgärning, men zcke — 
såsom den dock faktiskt var för Jesus själf — det centrala 
däri, »det, utan hvilket hans egen tillvaro för öfrigt och verk- 
samhet i ord och gärning skulle vara alldeles betydelselöst»>. 

4:o. Hvad beträffar synduppfattningen i prof. Staves 
bok, så »är här på ett mycket betänkligt sätt skuldsynpunkten 
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skjuten i bakgrunden». »Däri ligger synbarligen ock förkla- 
ringen till, att Jesu död såsom en soning för synden zck£e har 
någon plats i förf:s framställning.» 

Granska vi närmare innebörden af dessa anmärkningar, 
hvilka äfvenledes blifvit framställda af biskop Danell i dennes 
sakkunnighetsutlåtande beträffande prof. Staves bok, så finna 
vi lätt, att. de alla visa hän på fundamentala brister i prof. 
Staves bok. De ådagalägga nämligen, att själfva grunden — 
den gudomliga uppenbarelsen — här icke kommit ostympad 
och ofördunklad till uttryck, utan att viktiga partier däri dels 
helt förbigåtts, dels icke starkt nog och icke klart nog beto- 
nats. Fasthålla vi vid /ela uppenbarelsegrunden och anse 
vi fördenskull prof. Kolmodins och biskop Danells anmärk- 
ningar mot prof. Staves bok vara alltigenom berättigade, så 
nödgas vi inräkna denna i den radikala teologiens litteratur. 
Låt vara att prof. Staves bok äfven innehåller mycket, som 
är förtjänstfullt — den är likväl zcke positiv i den modernt 
positiva teologiens mening. Enligt denna kan nämligen po- 
sitiviteten aldrig afgöras kvantitativt: genom sammanräkning 
af de jakande uttalandena och genom uppvisande af dessas 
öfvervikt öfver de nekande. Nej, positiviteten bedömes alltid 
kvalitativt: genom undersökning af grundens beskaffenhet, om 
det är den ostympade och ofördunklade uppenbarelsen, hvarpå 
det verkligen bygges. Användes denna måttstock på prof. 
Staves bok, så visar det sig, att den icke är positiv, utan ra- 
digal, d. v. s. den bibliska uppenbarelsen nedrifvande, och 
om vi inom den radikala teologien — i anseende till större 
eller mindre försynthet — skilja mellan högerflygeln, centern 
och vänsterflygeln, så torde prof. Staves bok i det skick, hvari 
den nu föreligger, försvara sin plats just inom den radikala 
högerflygeln. 

Prof. Kolmodin delar icke denna vår uppfattning, ty ome- 


delbart efter sin sista anmärkning mot prof. Staves bok till 


lägger han: »Det är den radikala nutidsteologiens radikalfel, 
att den har en den mest ytliga uppfattning af synden såsom 
skuld, och det är betänkligt, när äfven den modernt positiva 
teologien så börjar otvetydigt luta åt samma håll, som förf:s 
framställning ger vid handen». Häraf framgår, att prof. Kol- 
modin — trots de »allvarsamma anmärkningarna» — inran- 
gerar prof. Staves bok bland den modernt positiva teologiens 
litteratur, dit hans egna synnerligen värdefulla skrifter höra. 
Vore detta verkligen riktigt, så skulle därmed denna litteratur 
förlora sin enhetliga prägel och komma att inom sig sluta 
en outjämnbar dualism. Det väsentligt utmärkande för denna 
litteratur är nämligen, att den /Aelt bygger på Aela uppenbarelse- 
grunden. Och till denna höra — enligt den modernt positiva teolo- 
giens klart uttalade mening — bl. a. Jesu öfvernaturliga födelse, 
hans föruttillvaro, hans död och uppståndelse såsom det do- 
minerande, hans död såsom soning för syndaskulderna. Allt 
detta äger i den moderna positiva teologiens litteratur zcke en 
oväsentlig, utan en fundamenta! betydelse. Huru skulle vä 
då prof. Staves bok, för hvilken detta spelar en så oväsentlig, 
ja stundom platt ingen roll, kunna inräknas i nämnda litteratur 
utan att inom denna framkalla en skärande dualism? 

Det är zcke så, som vissa mena, att gränsen mellan den 
moderna positiva och den moderna radikala teologien är fly- 
tande. Nej, så visst som den gudomliga frälsningsuppenba- 
relsen är en klart omgränsad storhet, så visst går där i verk- 
ligheten mellan dessa tvenne nutidsteologier en skarp, princi- 
piell gränslinje, hvilken som tydligast varseblifves, när man 
beaktar, att till den moderna positiva teologien höra endast 
de, som bygga Aelt på den ostympade uppenbarelsens grund. 

Carl Dymling. 
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Granskningar och anmälningar. 


THIMME, KARL, Luthers Stellung zur Heiligen Schrift. 
Gitersloh, Bertelsmann, 1903. 104 sidor.! 


Ej nog ofta och ej nog eftertryckligt kan uppmärksam- 
heten riktas hän på det beklagliga sakförhållandet, att Luther 
läses så obegripligt litet inom vår svenska lutherska kyrka. 
Mången åtnöjer sig med att blott en eller annan gång af nå- 
gon särskild pådrifvande anledning slå upp Luthers kyrkopo- 
stilla — stundom blott för att där söka uppleta citat till stöd 
för sina egna, törhända helt olutherska åsikter. Till ett plan- 
mässigt Lutherstudium kommer det ytterst sällan. Och lik- 
väl finnes det att tillgå billiga tyska editioner af Luthers 
skrifter i urval, t: ex. den af Suckwalid och Kawerau under 
fleres medverkan ombesörjda (8 band, Leipzig, Heinsius, 1905, 
inb. M. 26 —). Blefve verkligen vår tids rika tillfällen till 
vinnande af fördjupad kännedom om Luthers kristendoms- 
åskådning utnyttjade med tillbörligt intresse, särskildt af de 
lutherska församlingsherdarne, då skulle många traditionella 
vanställningar och missuppfattningar af Luther ej längre om- 
huldas och utspridas i våra församlingar med den oblyga 
tvärsäkerhet, som blott okunnigheten är i stånd att föda fram. 
Då skulle den »lutherska» ortodoxiens okritiska gengångare i 
våra dagar se sig ställda inför slående bevis därpå, att Luther 
verkligen — trots deras genmälen — intog den fria, evange- 
Ztska ståndpunkten äfven med hänsyn till den Heliga skrift. 
Då skulle de icke utan oärlighet kunna påstå, att Luther stod 


"Anmälaren framhåller öfvervägande Luthers frihetsställning till Skrif- 
ten. En annan lika starkt framträdande sida hos Luther är hans bunden- 
het vid skriftordet. Såsom en hjälp för ett allsidigt bedömande af Luther 
1 detta hänseende och såsom ett försök att förena evangelisk frihet och 
evangelisk bundenhet med hänsyn till den Hel. skrift tillåter sig Red. hän- 
visa till artikeln: »Evangelisk frihet och evangelisk bundenhet med hän- 
syn till den Heliga skrift» i Kyrkl. Tidskrift 1902, sid. 491 ff. Red. 
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kvar på medeltidsståndpunkten, där de så gärna velat finna 
honom, och där de stundom ett eller annat lösryckt citat 
trott sig finna honom. Då skulle de nödgas att i sanningens 
namn gifva rätt åt vår tids förnämsta dogmhistoriska forskare, 
som enstämmigt betyga, att det var i anknytning zcke till 
Luther, utan till medeltidsskolastiken, som den »lutherska» 
ortodoxiens män utbildade bokstafsinspirationsteorien under 
kalvinistiska inflytanden. 

En opartisk vägledning åt enhvar, som vill komma till 
full klarhet i denna viktiga fråga om »/hele Luthers» verkliga 
ställning till Skriften, erbjuder ofvannämnda förtjänstfulla bro- 
schyr af pastor Karl Thimme, hvilken redan år 1903 utkom 
på det välkända Bertelsmannska förlaget i Gätersloh. Genom 
den rika citatsamlingen är den i Luthers skrifter ännu föga 
bevandrade läsaren här i tillfälle att själf bepröfva riktigheten 
af förf:s uttalade omdömen. De i belysning af sitt ursprung- 
liga sammanhang tolkade citaten representera alla stadier i 
Luthers teologiska utveckling, och de ådagalägga, att man 
kommer till samma helhetsuppfattniug, vare sig man fäster 
stort eller — såsom förf. här — relativt litet afseende vid 
Luthers »Tischreden». Den gammalortodoxa teologiens i viss 
mån öfverdrifna misstro till dessas tillförlitlighet förmår sålunda 
icke att rubba Luthers totalåskådning, hvilken af hans öfriga 
skrifter tillfullo är bestyrkt. Och enhvar, som läser Thimmes 
framställning med allvarlig åstundan att få veta sanningen, 
oberoende af den lokalkyrkliga opinionen, som stundom träl- 
binder i oriktiga föreställningar, — han torde få skäl att efter 
kritiskt genomforskande -af Thimmes bok instämma i förf:s 
utlåtande i förordet, att vi ingenstädes kunna lära känna en 
— både med hänsyn till inre frihet och bundenhet — mera 
sund evangelisk skriftuppfattning än just vid vår store refor- 
mators fötter. 

Luthers skriftuppfattning har, såsom Thimme redan i 
början påpekar, varit epokgörande i tvenne hänseenden. Vun- 
en som den blifvit i personliga lifserfarenheter, har den ver- 
kat banbrytande till det religiösa lifvets förnyelse. Tillämpad 
på kyrkans lära och praxis, har den söndersprängt den 
romerska ande-och samvetsträldomens fjättrar och lagt grun- 
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den till den evangeliska kyrkan. Den skriftuppfattning, som 
L. mottog såsom arf,! var den "då och annu i dag inom 
romerska kyrkan gällande, enligt hvilken den kyrkligt sanktio- 
nerade skriftkanon var bokstajfligen inspirerad och blott genom 
kyrkans förmedling fattlig för lekmän. Från denna uppfatt- 
ning tog L. afstånd, redan då han genom erfarenhet ur Skrif- 
ten vann sin första, för den då härskande teologien obekanta 
frälsningskunskap om Guds fria nåd i Jesus Kristus. Redan 
då grundlades hans zpa skriftuppfattning, hvilken sedan allt- 
mer befästes under långa och hårda strider mot papister och 
svärmandar. Det var det förundransvärdt stora hos L., att 
han var ett betydligt stycke före sin samtid, att han äfven 
på skriftuppfattningens område redan tidigt gjorde ansatser 
åt äkta evangeliskt håll och uttalade bärkraftiga tankar, hvilka 
Zcke 17:e årh:s män, utan först senare tiders? varit mäktiga 
att fullfölja och genomföra — dock ej alltid konsekvent. 

Det var — såsom förf. betonar å sid. 7 f. — i sina sam- 
vetsstrider, som L. fått erfara Skriftens underbara frälsnings- 
kraft och så funnit Guds ord i Skriften och därför lärt sig 
att värdera Skriften såsom något oumbärligt och oersättligt. 
Fördenskull kunde han vägleda andra till öfvertygelsevisshet 
om hvad som var Guds ord (muntligt eller skriftligt). Å 
sid. 95 anför förf. ett i detta hänseende synnerligen behjärtans- 
värdt ord ut Isk skifte Von beidersGestaltst (0522) PES 
ist nicht genug, dass du sagest, Luther, Petrus oder Paulus 
hat's gesagt, du must bei dir selbst, zm Gewissen fiihlen 
Christum selbst und unbeweglich empfinden, dass es Gottes 
Wort set”, wenn auch alle Welt dawider stritte. Solange du 


!' Att den Heliga skrift redan under medeltidens senare skede blifvit 
starkare betonad, än vi i allmänhet pläga föreställa oss, det har prof. 
Kropatsehek i Breslau uppvisat i sitt instruktiva arbete: Das Schriftprinzip 
der lutherischen Kirche. I. Das Erbe des Mittelalters (Leipzig, Deichert, 
1904), som recenserades här i Kyrklig Tidskrift årg. 1904, sid. 281 f. Med 
stort intresse emotses den 2:a delen. 

> Den inom lutherska kyrkan, som först återupplifvade Luthers reli- 
giösa frihet i förhållande till Skriften, torde hafva varit Zinzendorf, hvilken 
äfven förstått uppskatta L:s tanke om Kristus såsom Skriftens Herre (Jfr. 
V. Amundsen, Den unge Luther, 1907). 

> Kursiveringen af undertecknad. 
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dies Fählen noch nicht hast, solange hast du gewisslich Gottes 
Wort noch nicht geschmeckt und hangest noch mit den Oh- 
ren an Menschen Mund oder Feder, nicht mit des Herzens 
Grund am Wort>. I samma mån som samvetet är känsligt 
för intryck, i samma mån förnimmer det mera af Guds ord. 
Och för sitt samvetes beskaffenhet bär människan ansvar. 

När L. talar om »Guds ord» eller »evangelium», så 
tänker han — såsom Th. påpekar — närmast på den munt- 
/iga predikan om Kristus (sid. 50). I företalet till Kyrkopo- 
stillan (1521) säger L.: »Evangelium sollt eigentlich nicht 
Schrift, sondern möändlich Wort sein.> Likväl har L. värde- 
rat evangelii nedskrifvande såsom af nöden påkalladt. Härom 
säger han på ett ställe i Kyrkopostillan: »Dass man hat Bächer 
missen schreiben, ist schon ein grosser Abbruch und ein 
Gebrechen des Geistes, dass es die Not erzwungen hat, und 
nicht die Art ist des Neuen Testamentes. Denn da statt der 
rommen. Prediget” aufstunden. Ketzer, falsehe Behtrer. .., då 
musste man das letzte versuchen, das zu tun und not war, 
auf dass doch etliche Schaf von den Wölfen errettet wurden; 
da fing man an zu schreiben». 

Om Skriften såsom sådan gäller, hvad L. i skrifvelsen 
till rådsherrarne (1524) (Thimme sid. 51) säger om språken: 
»Sie sind die Scheide, darin man das Messer des Geistes 
steckt, der Schrein, darin man dies Kleinod trägt, das Gefäss, 
darin man diesen Trank fasst, die Kemnate, darin diese Speise 
liegt.> L. uppskattar alltså kärlet för den dyrbara skattens 
skull, som däri förvaras. Skriften får z så mårto del af Guds 
ords auktoritet. Häraf beror det, att L. — i mindre noggrant 
tal — icke aktar nödigt att skilja mellan Skriften och Guds 
ord, utan spnekdokikst brukar »Skriften» såsom en beteckning, 
liktydig med »Guds ord.» 

Dock är det väl att märka, dels att dylika uttalanden 
icke göra anspråk på exakt vetenskaplig bestämdhet, dels att 
L. — såsom Th. i anslutning till prof. Kunge i Greifswald! 
med rätta betonar å sid. 64 och 88 — aldrig i princip w- 
dentifierat skriftkanon och Guds ord z den mening, som medel- 


a Jfr. dennes grundliga arbete: »Glaubensregel, Heilige Schrift und 
Tautbekenntnis» (1899)! 
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tidsskolastiken före honom och »lutherska skolastiken» efter 
honom gjorde och alltjämt gör. Att reminiscenser från den 
traditionella föreställningen påträffas sporadiskt inblandade i 
L:s skrifter, vederlägger icke detta påstående. Det inser en- 
hvar, som lidelsefritt genomläser det berömda stallet hos. dh 
hvari han angifver principen för sin bibelkritikt (Thimme sid. 
74. fv aDasrist der rechte Prufstein, alle sBucheriZzu tadeln, 
wenn man siehet, oh sie Christum treibet oder nicht, sintemal 
alle Schrift Christum zeiget (Röm. 3.21) und Paulus nichts 
denn Christum wissen will (1 Kor. 2. 3). Was Christum nicht 
lehret, das ist noch nicht apostolisch, wenn's gleich St. Petrus 
oder Paulus lehrte; wiederum was Christum prediget, das wäre 
apostolisch, wenn's gleich Judas, Hannas, Pilatus und Heroc- 
des tät.» Häraf följer, att Skriften zcke äger auktoritet oberoende 
af sitl innehåll, och att alltså blott det i Skriften, som » Christum 
treibet,» äger auktoritet såsom Guds ord. Till belysande af 
detta faktum anför Th. framför allt tvenne träffande citat 
(sid. 57 ff.). Det ena är hämtadt ur L:s predikan öfver Rom. 
12. 6 ff., där det säges om profeterna: »Sie haben allermeist von 
dem Weissagen auf Christum den Namen, dass sie Propheten 
heissen und /ierbeti fehlten sie nicht” ...« »Wenn sie zuweilen 
von Königen und weltlichen Zeitläuften etwas erkändigten, 
haben sie oft auch gefehlt".> WVerkliga misstag i dessa hän- 
seenden upphäfde sälunda icke för L. profeternas auktoritet. 
Det andra citatet igenfinnes i L:s företal till Links skrift om 
de fem Moseböckerna (1543), där L. talar om forskandet i 
Skriften, »wo man mit der Feder dabei sein und aufzeichnen 
muss, was ihm unter dem Lesen und Studieren eingeben ist.» 
»Auf die Weise,» fortsätter L., »haben ohne Zweifel die Pro- 
pheten im Mose und die letzten Propheten in den ersten 
studiert und ihre guten Gedanken vom Heiligen Geist einge- 
geben in ein Buch geschrieben. .. . Ob aber denselben guten 
treuen Lehrern und Forschern der Schrift zuweilen auch mit 
unterfiel Heu, Stroh, Holz und mit eitel Silber, Gold und Edel- 


' Såsom Kunze i ofvannämnda arbete uppvisat, öfverensstämde Luther 
i sin bibelkritiska ståndpunkt till den grad med Erasmus, att man måste 
anse L. hafva stått i direkt beroendeförhållande. 

> Kursiveringen af undertecknad. 
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stein bauten, so bleibt doch der Grund da, das andere ver- 
zehrt das Feuer des Tages.» Med uttrycket »denselben guten 
treuen Lehrern und Forschern» kan L. här icke åsyfta andra 
än de: närmast förut nämnda profeterna. (På denna punkt 
ansluter sig Thimme med rätta till Romberg och Loofs).  Äf- 
ven annorstädes talar L. om »Heu, Stroh und Holz» hos 
bibliska författare: Tydligt är, att de på detta sätt beteck- 
nade skriftpartierna zcke af L. ansågos hafva tillkommit under 
medverkan af inspirationens helige Ande. &L. har sålunda 
icke utsträckt Guds ords auktoritet till att åtskillnadslöst om- 
fatta både stort och smått inom bibelpärmarna. I denna sin 
äkta evangeliska bibelkritik står han för oss såsom det stora 
föredömet, som manar till frimodig efterföljelse. 

Vi rekommendera fördenskull Thimmes bok på det var- 
maste ej blott åt dem, som ännu med auktoritetstro omfatta 
den allt annat än lutherska verbalinspirationshypotesen, utan 
äfven åt dem, som redan valt till sin teologiska lösen: » Zzill- 
baka till Luther!» och »Framåt med Luthers tro i Luthers 
anda!» »Si adversarii scripturam urserint contra Christum, 
urgemus Christum contra scripturam.» (Luther i teserna »de 


fide» år 1535.) C D—zg. 


JAMES, WILLIAM, Den religiösa erfarenheten i dess skilda for- 
mer. Öfversättn. Stockh. P. A. Norstedt & Söner 1906. 
ASmsida. OK 
Man påminne sig den skämtsamma, icke så litet beteck- 

nande franska definitionen på filosofi: »en vetenskap, som stu- 

deras i Tyskland>. Detta hindrar emellertid icke, att det 
också finns en fransk filosofi, likasom också en engelsk, och 
både den ena och den andra hafva lämnat så pass betydande 
insatser i kulturen, att hvarje åtminstone akademiskt bildad 

människa har någon kännedom därom. Ja, trots Verner v. 

Heidenstams låga värdesättning af svenskarnas filosofiska ka- 

pacitet, behöfva ej heller vi blygas för att i hvilket filosofiskt 

sällskap som helst presentera sådana namn som Boström, 

Wikner, Norström m. f. 

Att det också finns en amerikansk filosofi, har jag visser- 
ligen alltid tänkt mig, men bekänner, att jag icke haft någon 


Kyrklig Tidskrift 1908. Häft. 3. 19 
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direkt kännedom därom, förr än jag läst ofvan anförda arbete. 
Det är amerikanskt icke blott så till vida, att förf. är professor 
vid Harvardsuniversitetet i Boston, utan äfven i betydelsen 
af att vara uttryck af amerikansk anda och skaplynne. Som 
naturligt är, röjer detta skaplynne närmast släktskap med den 
engelsk-skotska filosofien. Den angelsachsiska spekulationen 
på denna eller andra sidan Atlanten visar allt igenom s. a. 
s. ett annat »gångsätt», än tyskar och svenskar äro vana vid, 
och den filosofiska synförmågan på det ena och det andra 
hållet uppfångar olika slags objekt eller ser dem"i rätt olika 
belysning. 

Den amerikanske forskaren och tänkaren söker och finner 
sina objekt i den empiriska verkligheten, hvarmed vi icke 
vilja säga detsamma som den sinnliga verkligheten; vore det 
så, blefve det ingen filosofi af, blott ett slags psykologisk na- 
turforskning. Men det empiriska dominerar i alla fall så hos 
den amerikanske tänkaren, att hans system på oss gör intryck 
af en tankebyggnad af oproportionerlig bredd i förhållande 
till sin vertikala dimension. Amerikanen finner antagligen en 
rakt motsatt brist i den tyska filosofien, och medgifvas måste, 
att defrlätt blir för mycket antingen i den ena eller den andra 
riktningen: för mycket af bredd verkar platt och världsligt, 
för mycket af höjd och djup verkar svamlande och irrealt. 

»Den religiösa erfarenheten i dess skilda former» är en 
serie föreläsningar, tjugo till antalet, hållna 1901—1902 i Edin- 
burgh af den därtill inbjudne amerikanske professorn William 
James. Han säger genast från början ifrån, att hans metod 
vid dessa föreläsningar är empirisk, »icke antropologisk». Allt- 
sammans är byggdt på en med mycken flit insamlad stor 
rikedom af documents humarns, personliga bekännelser om re- 
ligiösa tillstånd af olika slag, från alla möjliga slags människor 
från skilda tider och folk. Dessa bekännelser röja ofta, ja 
oftast, en neurotisk läggning, förf. har t. o. m. afsiktligt valt 
extrema och i samma mån psykopatiska själsförfattningar, 
därför att just i dem bäst afspegla sig de religiösa verklig- 
heter, som han särskildt vill behandla. Men han urgerar 
från början och allt igenom, att de religiösa realiteterna, som 
sålunda träda fram i och genom psykopatiska organ, på intet 
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vis därför i sig själfva äro sjukliga eller existentiellt betingade 
af sjuklighet; han afvisar resolut »den medicinska materialis- 
men.» | 

Förf. erkänner visserligen sin skyldighet att gifva något 
slags definition på religion, men anser sig icke ha tid att 
mellan de otaliga sådana, mer eller mindre otillfredsställande, 
definitioner, som finnas, skipa rättvisa. Han anser sig ej heller 
för sitt ämnes skull behöfva för egen del göra upp någon 
sådan, annat än så till vida att han förklarar, att han i detta 
sammanhang helt och hållet lämnar ur räkningen alla »offici- 
ella» religioner för att hålla sig uteslutande till de person- 
liga religiösa förnimmelserna. (I förbigående sagdt, hyser han 
ingen öfverdrifven sympati för officiell religion och religiösa 
institutioner, något som åtminstone från amerikansk synpunkt 
är mycket förklarligt). Han säger vidare, att han, i st. f. att 
försöka gifva en absolut definition på religionen, i dessa sina 
föreläsningar genomgående betecknar med namnet religion 
»hvarje absolut reaktion mot lifvet> — dock med förbehåll 
att denna reaktion skall vara präglad af allvar och icke, så- 
som han exempelvis anför hos Voltaire, satiriskt gycklande. 
Med »absolut reaktion mot lifvet» menar han en känsla med 
ty åtföljande viljeakt, som »svarar» mot de intryck, som det 
sanna lifvet gör på den omedelbara sinnliga tillvaron. Om 
det nu i allmänhet kan finnas tillräckliga skäl att från det 
religiösa utesluta sådana »absoluta reaktioner mot lifvet», som 
framträda i satirisk eller humoristisk dräkt, må lämnas där- 
hän; det är inte så säkert, att humoristen (resp. satirikern) är 
i grunden mindre allvarlig än den, som sällan eller aldrig ler. 
Men hur som helst, föreläsaren-författaren har naturligtvis rätt 
att begränsa det ämne, han själf valt, på sätt som han gjort. 

De otaliga människor, hvilkas religiösa bekännelser an- 
föras, kunna klassificeras och blifva här klassificerade på flera 
sätt. En genomgående tvådelning är »de sunda» och »de 
sjuka» själarna eller »de en gång födda» och »de två gånger 
födda». Den förra gruppen exemplificeras företrädesvis af 
anhängarna till den moderna amerikanska rörelse, som går 
under namnet Mäinde-cure och går ut på att öfvervinna det 
onda, fysiskt och psykiskt, genom att helt enkelt förneka dess 
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verklighet. Det sker på suggestiv väg, vare sig man beslut- 
samt suggererar sig själf eller i beslutsam passivitet låter en 
annan göra det. Förf. anför många intyg om lyckade resul- 
tat af denna läkekonst och kan med rätta i många fall jämn- 
ställa den med flera evangeliska kroppsliga och andliga hel- 
brägdagörelser. Från en annan sida sedt, är denna lifsstånd- 
punkt väsentligen densamma som de gamla grekernas enkla, 
rätliniga sätt att komma till rätta med lifvet genom att helt 
enkelt icke vilja veta af det onda. Äfven finner förf. anknyt- 
ningspunkter mellan Mzinde-cure och den lutherska teologien 
i dess trosfrimodiga, optimistiska »kastande» på Gud af all 
synd och sorg. Dock synes oss den amerikanska nutidsrörel- 
sen sakna gamla tiders enkla naivitet och smaka allt för 
mycket af något »gjordt»>. 

Bland »två gånger födda» anföras såsom typer och be- 
handlas rätt utförligt Tolstoy och Bunyan. Vi äro just icke 
vana att se dessa båda människolif på samma plan, men då 
man söker ställa sig på vår författares filosofiskt opartiska 
ståndpunkt och abstraherar ifrån alla teologiska och dogma- 
tiska förutsättningar, förefaller jämförelsen ingalunda långsökt. 

Det stora flertalet af människor, som i fortsättningen af 
arbetet få sina personliga erfarenheter presenterade, äro täm- 
ligen obskura människor, åtminstone utgöra de långt ifrån alla 
eliten af kyrkohistoriens eller helgonlegendernas stormän. Där 
finna vi visserligen namn sådana som Augustinus, Franciscus 
af Assisi, Luther, den heliga Teresa, men ännu flera äro de 
icke-historiska namnen på de katoliker, protestanter, buddha- 
ister, muhammedaner, mormoner, teosofer, hvilkas skildringar 
af sina andliga kriser refereras. En svensk läsare kan svår- 
ligen undgå att sakna sådana namn som Birgitta och Sveden- 
borg, som, oafsedt nationaliteten, man tycker skulle hafva 
varit mer att göra af än en Bradley, Hadley, Withman o. a. 

Materialet af documents humains är emellertid ofantligt 
rikt och verkar onekligen tröttande på en läsare, som icke är 
fackman. Därom är förf. själf medveten. Men naturligtvis 
har ett rikt material af sådant slag ett stort värde för den 
religionspsykologiska forskningen. 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 293 


Många värdefulla iakttagelser, deduktioner och omdömen 
läggas fram på tal om ögonblickliga eller långsamt skeende 
omvändelser, helighet, asketism, fattigdom, mysticism m. m. 
Konsekvent håller förf. på, att alla dessa andliga företeelsers 
värde skall mätas efter deras frukter; rötterna kunna vi icke 
nå, och det behöfs ej heller, ty »ett godt träd kan icke bära 
ond frukt» och vice versa. Maångenstädes uppvisar denna 
munkreligiositet — det må nu vara på kristen eller icke kris- 
ten mark — frukter, som, om de också icke äro dåliga, dock 
aga ett ytterst ringa värde för lifvet, den enskildes och det 
helas. Extrema yttringar af själfförsakelser, lydnad, barmhär- 
tighet och undfallenhet verka som oftast främmande och mal- 
placerade i en värld, där de icke »passa i stycke», och där 
de i realiteten icke uträtta mer än en bortkastad ridderlighet 
a la Don Quixote. Men förf. framhåller icke desto mindre 
på ett sympatiskt och beaktansvärdt sätt de höga andliga 
värden, som ligga gömda under dessa extrema yttringar, och 
som mänskligheten icke utan största skada skulle kunna af- 
säga sig. Det vore blott önskvärdt, menar han, att denna 
sedliga själfbehärskning, detta hjältemod, denna suveränitet 
gent emot denna världens ägodelar kunde skaffa sig former 
och dräkter, som vore mera direkt anpassade efter senare ti- 
ders smak och fattningsgåfva och därmed uträtta mera i och 
för det helas lyftning och frälsning. Hvarje andlig insats af 
värde i människolifvet måste nog i alla fall te sig mer eller 
mindre extrem, de heliga måste alltid stå mer eller mindre 
ensamma i sin omgifning, men de måste, för att få någon be- 
tydelse för världens omdaning, veta att referera till krafter 
och aspirationer, som samtiden åtminstone i någon mån sen- 
CORE 

Vi hänvisa i detta ämne till de intressanta och värdefulla 
kapitlen om helighet, helighetens värde och mysticism. 

Klart och kraftigt påvisar förf. artskillnaden mellan reli- 
gionen å ena sidan och filosofien och den dogmatiska teolo- 
gien å den andra. »Dogmatiken är för religionen, hvad gram- 
matiken är för språket». Det är därför så långt ifrån, att 
dogmatiken (och detsamma gäller väl filosofien) skall tilltro 
sig att normera religionen, att den snarare, allt efter som de 
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religiösa föreställningarna utveckla sig med mänsklighetens 
lif öfver hufvud, måste veta att aptera sig efter dessa föreställ- 
ningar. Annars blir antingen religionen förkrympt, falsk, liflös, 
eller ock spränges den dogmatiska formen och skärfvorna för- 
kastas såsom för framtiden obrukbara. Hur sant och behjär- 
tansvärdt detta än är, skulle vi ändå vilja göra det tillägget, 
att likasom grammatiken, då den en gång är riktigt affattad, 
också har till uppgift att disciplinera det lefvande språket, så 
har också dogmatiken den uppgiften att skydda de religiösa 
föreställningarna mot godtyckliga, sjukliga utväxter och sub- 
jektivistiska kastvindar. 

Hvad för öfrigt förf. säger i sin adertonde föreläsning 
om den systematiska teologien, den transcendentala idealismen 
och religionsvetenskapen öfverlåta vi åt män af facket att be- 
döma. Detta hör till de stycken af föreliggande arbete, som 
förf. icke lyckats att öfvertyga anmälaren om, eller — för att 
tala mera modest — som anmälaren icke lyckats på ett öfver- 
tygande sätt tillägna sig. 

De två sista föreläsningarna innehålla de syntetiska slut- 
ledningarna af de omfattande analyserna och deskriptionerna i 
de förra. Af alla de dokument ur det personliga religiösa. lifvet, 
som i det föregående blifvit framdragna, oberoende af hvilket 
trossamfund personerna i fråga tillhört, kristet eller icke kris- 
tet, ser vår förf. följande trosföreställningar och psykologiska 
kännetecken framgå såsom allestädes utmärkande religionens 
väsen: 

I. Sinnevärlden är en del af ett andligt universum, som 
ger den förra dess egentliga betydelse. 

II. Vårt mål är att komma i harmoniskt samband med 
detta högre universum. 

II. Bönen är det inre umgänget med anden i detta univer- 
sum och är en process, hvarigenom något verkligt uträttas 
och kraft införes i fenomenvärlden. 

IV. Religionen bibringar lifvet en viss poetisk charme 
och uppfordrar till hjältemod. 


V. Religionen skänker hjärtat frid och känslor af kär- 
lek till andra människor. 
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Inom denna alltomfattande ram kunna och böra sedan de 
andliga föreställningarna och lifsyttringarna växla i hur stor 
mångfald som helst; hvar individ (och förf. bör väl då också 
mena hvart religionssamfund) har därvid sin uppgift, betingad 
af sitt skaplynne och sin historia. 

Att uppfatta religionen som ett atavistiskt återfall till en 
utlefvad kulturståndpunkt är en på ytlighet och kortsynthet 
grundad villfarelse, som förf. bestämdt och på anförda grunder 
tillbakavisar: religionen är en oafytterlig och evig bestämning 
till människolifvet. Forskningen och vetandet gifva oss aldrig 
mer än verklighetens utsida och form, men verkligheten själf, 
som ligger inom det personliga, är åtkomlig blott för det 
religiösa sinnet och den religiösa verksamheten. Hvilket värde 
man än må sätta på vetenskapens matematiska. och mekaniska 
uppfattningssätt, kommer man därmed dock aldrig åt tingens 
kärna, lifvets innersta substans. Den religiösa människan, 
äfven om hon är en stor vetenskapsman, kan aldrig finna sin 
själ mättad i vetenskapens resultat. »Det är företeelsernas 
skräck och skönhet, gryningens och regnbågens 'löften', åskans 
”röst', sommarregnets 'mildhet', stjärnornas ”höghet', och icke 
de fysiska lagar, dessa ting lyda, som ännu gör det djupaste 
intrycket på religiösa sinnen; och alldeles som fordom berättar 
den fromma människan, hurusom hon i sin kammares enslighet 
eller ute i det fria ännu känner den gudomliga närvaron, huru 
ingifvelser om hjälp komma på hennes bön, och huru offer 
åt denna osynliga verklighet uppfylla henne med trygghet 
och frid>. 

Att beskrifva världen och därvid utelämna alla växlande 
känslor af tryck på individen och alla växlande andliga håll- 
ningar . : . det vore något i samma väg som att komma 
med en tryckt matsedel i st. f. en solid måltid.> Individens 
religion kan vara egoistisk och trång nog, men den blir aldrig 
inom sitt område så ihålig, som en uppblåst vetenskap utan 
hänsyn till något personligt kan bli. »En matsedel med ett 
verkligt russin på i st. f. ordet »russin», med ett verkligt ägg 
i st. f. ordet »ägg», det skulle vara en otillräcklig måltid, 
men det skulle åtminstone vara begynnelsen till en verklighet.» 
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Af alla de i det föregående anförda religiösa själfbekännel- 
serna får vår förf. fram, att känslan och handlingssättet öfver 
allt äro nästan alldeles desamma, men att den intellektuella 
sidan växlar så mycket mer inom olika religionssamfund och 
hos olika individer. Dock finns alltid någo! gemensamt äfven 
i det intellektuella innehållet, framför allt förnimmelsen af 
oro öfver något skeft i vår naturliga tillvaro och af befrielse 
därifrån genom att sätta oss i riktig förbindelse med högre 
makter. I den mån individen granskar detta skefva förhållande, 
är han. 290 ggsonl Någon Mmånsöfyvers och bortom detta Hu 
en början är det visserligen icke alltid klart, om han har att 
identifiera sitt sanna väsen med den högre eller den lägre region, 
som kännas disharmoniera med hvarandra; men när befrielsens 
stadium inträder, sker identifieringen afgjordt med den bättre 
och högre regionen. Detta går så till, att människan blir 
medveten om, att den högre delen af hennes väsen »gränsar 
intill och sammanhänger med något mera af samma beskaf- 
fenhet.> Från detta era, som verkar i universum utom henne, 
kan hon hämta frälsande krafter, eller hon kan där likasom gå 
ombord och rädda sitt väsentliga jag undan sitt lägre jags 
skeppsbrott. 

Flvad,; ar detta mera ro rustat furensidart atpdetevat 
»undermedvetna»> eller potentiella tillvaro, som alltid omfattar 
ett ojämförligt mycket större område än den medvetna eller 
aktuella tillvaron, och från detta undermedvetnas hemlighets- 
fulla djup eller dunkla fjärran framträda, mer plötsligt eller 
mer succesivt, impulser och realiteter, som påverka och om- 
skapa sinnestillvaron, och som, om än själfva osynliga och 
odefinierbara, bevisa sin verklighet just genom dessa resultat, 
dessa frukter. Att nu utan vidare kalla denna undermedvetna 
verklighets bortre sida för Jehovah, Gud, Kristi rättfärdighet 
el. dyl., anser sig förf. såsom filosofisk forskare icke ha rättig- 
het till, enär det skulle vara en partiskhet mot andra religioner 
och från hans förevarande synpunkt en »öfvertro». 

Men för människan såsom sådan, fortsätter han, är »öfver- 
tro» i en eller annan riktning alldeles oundviklig, och hvar och 
en får, på grundvalen af sin erfarenhet, med sitt eget lif och 
sin egen välfärd garantera sön »öfvertro». Det är detsamma 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 207 


som att säga, att våra personliga behof sträcka sig utom 
förståndsljusets räckvidd, och att vi måste på eget ansvar 
gripa till trons ljus, där förståndsljuset tryter, om vi icke vilja 
förirra oss och förgås i mörkret. 

Hvad vi än kalla det undermedvetnas bortre sfär, t. ex. 
den mystiska regionen, är det blott så, att våra ideella im- 
pulser där ha sitt upphof, så tillhöra vi den regionen i inner- 
ligare mening, än vi tillhöra sinnevärlden ; »ty vi höra i inner- 
ligaste mening till den värld, dit våra ideal höra» (»Där eder 
skatt är, där är ock edert hjärta»!) 

Förf. slutar sina föreläsningar med att bekänna och korte- 
ligen motivera sz »öfvertro»: att den verklighet, med hvilken 
vi, utgående från den hitre sidan af vårt undermedvetna jag, 
komma i förbindelse vid den bortre gränsen, är Gud, den 
absolute världshärskaren. Det är intet annat, än hvad; de 
flesta människor tro, och de flesta människor mena sig, säger 
förf., stödja denna tro (öfvertro) på sin filosofi, »men i själfva 
verket! är det just filosofien, som stöder sig på denna tro». 
Naturligtvis menar förf. icke, att han med denna bekännelse 
har uttömt innehållet i sin tro. Men han menar, att uppgiften 
för hans föreläsningar stannar här, vid tröskeln till den person- 
ligt erfarna och tillkämpade religiösa lifsståndpunkt, som är 
hans ensak som människa, och som han har att svara för själf. 
Han har under föreläsningarnas gång låtit förstå, att han 
själf tillhör ett protestantiskt (metodistiskt:?) kyrkosamfund, 
hvilket på honom, amerikanen och sanningssökaren, måste betyda 
något annat och mera än en yttre tvångsanslutning, ehuru å 
andra sidan han af sina församlingsbröder antagligen betraktas 
som ganska heterodox. Han fordrar i religionens namn mycken 
fördragsamhet och utöfvar synbarligen själf mycken sådan. 

Om »öfvertron» säger han på slutet, att dess värde och 
betydelse äro så stora, att »det mest intressanta och värde- 
fulla hos en människa vanligen är hennes öfvertro», 
och han skiljer sig från sitt auditorium med de paradoxalt 
klingande orden: »Hvem vet, om ej de enskilda människor- 
nas trohet mot sin egen stackars lilla öfvertro här på jorden 
kan, å andra sidan, hjälpa Gud att vara på ett verksammare 
sätt trogen sina större uppgifter?» 
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Prof. James” arbete har blifvit mycket högt berömdt, bl. a. 
af ingen mindre än H. Höffding. Och om anmälaren måste 
bekänna, att han för sin del icke förstår att uppskatta det lika 
superlativt som exempelvis nämnde frejdade vetenskapsman, 
så är han mycket villig att skrifva denna oförmåga på sitt 
debetkonto. Visst är, att arbetet har högt värde för sin grund- 
lighet och fördomsfrihet, sin personliga friskhet och sin oskrym- 
tade veneration för sitt höga ämne. 


F. Wallinder. 


Stiftsmötet i Kalmar 1906: 5 häften å 25 öre, Kalmar 1906, 

Hjalmar Appeltoffts bokhandel. 

Hösten 1906 hölls i Kalmar en betydelsefull konferens. 
Det var präster och lekmän från olika delar af stiftet, som 
talrikt infunnit sig för att ge ett uttryck åt det behof af kyrklig 
samling, som bland vår kyrkas vänner känts alltmer träng- 
ande. Många goda tankar kommo där till uttalande, och 
väckande och vägledande intryck gåfvos och mottogos. Pre- 
dikningarna och föredragen vid mötet hafva sedermera ut- 
kommit i tryck och sålunda blifvit tillgängliga för en större 
allmänhet. Denna åtgärd kan icke annat än hälsas med glädje. 
Man finner där sådant, som är ägnadt att göra hjärtat varmt 
för Herrens församling i vårt land. 

Af ide 5 små häftena meddelar n:o Ir dåvarande dom- 
prosten Eklunds inledningspredikan öfver Psalmen 124. Den 
har till ämne: »Vårt folk och vår kyrka», och gifver oss en 
lika intresseväckande som välbehöflig lektion i, huru vårt folk 
och vår kyrka bör läsa sin historia, nämligen så, att den ofta 
alldeles förbisedda, men i hög grad betydelsefulla erfarenhets- 
sanningen: »Vår hjälp är i Herrens hand, hans, som har gjort 
himmel och jord», framför allt annat beaktas. Af den läs- 
ningen hämtas då frimodighet för kommande strider. Till 
dessa böra vi gå samlade med den nämnda bekännelsen såsom 
vårt valspråk. 

N:o 2 utgör ett inledningsföredrag af biskop H. W. Tottie 
rörande samverkan mellan präster och lekmän i församlings- 
arbetet. Som utgångspunkt har valts Rom. 12:4-6. Kraftigt 
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betonas den växelverkan, som bör äga rum inom församlingen, 
hvilken är Kristi kropp. Det bör icke finnas några passiva 
utan endast aktiva medlemmar. Ingen är så fattig, att han 
icke kan göra någon insats, ingen heller så rik, att han icke 
behöfver mottaga något af andra inom församlingen för sitt 
andliga lif. Den inom församlingen gifvande skall i första 
hand vara församlingsherden, som enligt Guds förordnande 
har fått ämbetet att predika om den genom Jesus skedda 
försoningen. Ansvarsfulla uppgifter följa därmed. Framgången 
beror dock jämväl på församlingsmedlemmarnas förhållande. 
De böra med troende hjärtan mottaga hvad prästämbetet fått 
att gifva. Men därjämte behöfves aeras kärleksfulla förebed- 
jande understöd och medverkan. »Vår kyrka behöfver icke 
endast allvarliga och nitiska präster, utan äfven bedjande och 
arbetande församlingar, öfverflödande i allt godt verk.» | Så 
blifva äfven lekmännen gifvande, ehuru det sker på ett annat 
sätt. Till slut visas, /uru dessa genom sin medverkan skola 
kunna befrämja Guds rikes sak, nämligen dels såsom inne- 
hafvare af särskilda församlingsuppdrag, dels såsom utöfvare 
af den allmänkristliga diakonien. 

I häft. 3 inneslutas tvenne inledningsreferat, det ena af 
t. f. landskamreraren Knut Gislén och det andra af folkskol- 
Jatarensrkantor GG. br johansson: vi detrörta ,utredes, vad 
som är en kyrkorådsledamots uppgift, hvarvid påpekas och 
understrykes, att den ej inskränkes till vissa yttre angelägen- 
heter utan jämväl omfattar församlingens inre förhållanden. 
Det senare behandlar den viktiga frågan om »samarbetet 
mellan kyrkans och skolans lärare för ungdomens kristliga 
fostran». Förutsättningarna för detta samarbete framhållas 
samt vikten af att ett sådant äger rum i en tid, då ondskans 
och frestelsens makter med särskild kraft draga ungdomen in 
på laglöshetens och lastens vägar. Kraftigt varnas mot våra 
dagars sträfvanden, hvilka vunnit sympati ej minst inom lä- 
rarekåren, att söka få skolan skild från kyrkans målsmansskap, 
ty en sådan skilsmässa befaras skola blifva början till vårt 
folks afkristnande i stort. Om sättet, huru samarbetet bör 
ske, sägas jämväl några ord. 
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En predikan af B. Hoflund öfver I Kor. 12:27: »I ären 
Kristi kropp och lemmar, hvar och en efter sin del», upp- 
tager 4:de häftet. I anslutning till nämnda text framställes 
den pröfvande frågan: »Hafva vi blick för församlingen såsom 
Kristi kropp och lemmar?» Det betonas, att denna blick ofta 
saknas i vår tid, hvaraf blir en följd, att samhörighetskänslan 
domnar bort och ansvarskänslan slappnar. Huru skall det 
blifva annorlunda? Vi skola akta på våra egna brister såsom 
församlingsmedlemmar och sedan se på Herren och hans 
gärning med församlingen. Då få vi blick för att hon är Kristi 
kropp och lemmar. Därigenom befordras samhörighetskänslan, 
skärpes syndmedvetandet och känslan af förpliktelsen att verka 
för församlingens och de enskilda medlemmarnes uppbyggelse 
och för Guds rikes utbredande. Biskop Eklunds andra bidrag, 
föredraget om vår folkkyrkas framtid, gör ett mäktigt intryck. 
Tankarna däri samla sig omkring detta påstående: »Vår folk- 
kyrka kan och skall lefva, om den vill lefva.> Det framhålles, 
hurusom från många håll det talet i stigande kraft låter höra 
sig: Folkkyrkan har ingen framtid. Det kommer från en hel 
hop människor, som just »icke hafva något gemensamt mer 
än att säga efter slagorden t. ex. slagordet: fri kyrka 1 fri stat, 
och att de tro, att det liberalerna tro, det skall gå i fullbordan». 
Många uppriktiga kristna, som själfva lefva i frikyrkobildningar, 
ha ända till sista tiden allmänt haft den meningen, att det 
vore en vinst, om folkkyrkan brötes ned. Äfven från kyrkligt 
håll hör man talas om att slita sig lös från staten. Författaren 
kan för sin del åtminstone icke ännu instämma däri. Han 
håller på folkkyrkan. Hon kan och skall lefva, och 'hon vill 
lefva: »Men i detta wvzja lefva ligger krafvet på en energi, 
en samfundsenergi, som gör sig gällande i Sveriges lif så 
starkt, att Sveriges konungamakt, Sveriges regering, Sveriges 
riksdag, Sveriges församlingar, Sveriges meniga folk i stort 
sedt vilja stå kvar på den evangeliska kristendomens mark. 
Afgörandet ligger härvidlag hos folket, ej hos konungamakt 
och regering. Vår riksdag står i valet. Den har icke egent- 
ligen visat någon fientlighet mot den kyrkliga institutionen 
men ej heller någon klar insikt om dess betydelse. Men 
Sveriges folk har den riksdag det förtjänar. Är det i den- 
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samma litet kyrkligt intresse, så är det till stor del vårt kyrko- 
folks fel. Det har varit för sömnaktigt och slappt, när det 
gällt att få in kristligt och kyrkligt sinnade lekmän. Vårt 
kyrkofolk är till antalet öfvervägande, fastän fienderna hålla 
bättre i hop och ropa. »Vi sitta hvar för sig och tiga.» »Ett 
är nödvändigt — att samlas.» Men det måste blifva ett ge- 
mensamhetslif i Kristus. Lif behöfva vi framför allt annat, 
men då måste vi stanna inför honom, som sagt: jag är lifvet. 
— Detta i korthet föredragets hufvudtankar. 

Kalmarmötet har gjort en god början. Det intrycket gifva 
åtminstone de här omnämnda predikningarna och föredragen. 
En fortsättning i samma riktning inom olika delar af vårt land 
skulle helt visst i sin mån bidraga till förverkligandet af kyrk- 
lig samling. 


NET 


Meddelanden. 


De förhandlingar, som inom den allmänna evangelisk- 
lutherska konferensen förts mellan strängare och mildare 
lutheraner i syfte att hålla tillsammans alla, som vilja stå på 
evangeliskt-luthersk grund, synas nu hafva ledt till ett godt 
resultat. »Evangelisch-lutherische Korrespondenz» för sistlidne 
maj månad redogör för förhandlingarna vid det sammanträde, 
som den s. k. »Engere Konferenz» höll i Magdeburg den 23 
och 24 sistlidne april. Vi meddela här för åskådlighetens 
skull utan öfversättning den på tyska lämnade redogörelsen 
därför. 

Dierkam 23 mundd24FApal mna sdeburgtagende 
BnNscre Kronfetenz Wattesisick hockmals mit der am I 
Oktober 1907 beschlossenen Aufnahme der lutherischen Vereine 
aus der Preussischen Landeskirche in die Engere Konferenz 
und mit der dadurch notwendig gewordenen Veränderung der 
Grundbestimmungen vom 24. September 1902 zu beschäftigen. 

Unter der Leitung des neuerwählten I. Vorsitzenden 
Prof. D. Ih mels gelang es mit Gottes Hilfe dem allseitigen 
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ernsten Bemihen, eine Fassung zu 'finden, der alle stimm- 
berechtigten Teilnehmer beizupflichten vermochten. 

Nachdem vor Beginn der Verhandlungen eine Vorstands- 
sitzung stattgefunden hatte, eröffnete D. Ihmels die Konfe- 
renzsitzung mit Schriftverlesung und innigem Gebet. Dann 
wurden die Vertreter der beigetretenen lutherischen Vereine 
vorgestellt und begrässt. Zuerst trat man in die Beratung 
uber die im Herbst d. J. abzuhaltende Allgemeine lutherischen 
Konferenz ein. Als Hauptthemata wurden vorbehältlich der 
Formulierung in Aussicht genommen: Das Wirken das heili- 
gen Geistes; unsere apologetische Aufgabe; Gottes Wort und 
Luthers Lehr vergehen nun und nimmermehr; der Religions- 
unterricht in den öffentlichen Schulen als Lebens- und Zu- 
kunftsfrage der Kirche. Wir hoffen, in der nächsten Nummer 
der Lutherischen Korrespondenz Genaueres uber die Gestal- 
tung des Programms geben zu können. 

Alsdann referierte Oberjustizrat Kranichfeld im Auftrage 
einer dazu eingesetzten Spezialkommission »zur weiteren Aus- 
fuhrung eines von der Chemnitzer Konferenz infolge der 
Beschluässe vom 17. und 18. Oktober gestellten Antrags auf 
Änderung der Grundbestimmungen». Der äberaus sorgfältig 
durchgearbeitete Vorschlag lief darauf hinaus, die Engere 
Konferenz durch einen Beirat mit nur beratender Stimme zu 
ersetzen, die eigentliche Leitung aber einem sechzehngliedrigen, 
aus Mitgliedern lutherischer Landeskirchen gebildeten Vorstand 
zu tUbergeben. Die Besprechung dieses sowie anderer Vor- 
schläge, welche sämtlich von der allseitig geteilten Tendenz 
getragen waren, der Minorität vom 17. Oktober 1907, insbe- 
sondere auch einer in den letzten Tagen von einem Teil dersel- 
ben gegebenen Anregung möglichst entgegenzukommen, zeigte 
indessen, dass auf diesem Wege der gewiänschte Zweck kaum 
erreicht werden wärde. Gleichfalls als Vertreter der Minorität 
trat dann Pastor Jahn-Hohenleuben mit dem Antrage hervor, 
dass die Engere Konferenz beibehalten, aber in Gruppen 
gegliedert werde, die der Abstimmung vom 17. Oktober Rech- 
nung trägen, wobei jedoch jede Majorisirung einer Gruppe 
ausgeschlossen sein sollte. Als sich herausstellte, dass auch 
die anderen anwesenden Vertreter der Minorität diesen Weg 
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för gangbar erachteten, bekundeten sämtliche Teilnehmer der 
Konferenz die grösste Bereitwilligkeit, auf diesen Antrag ein- 
zugehen. Eine Kommission wurde eingesetzt, die Vorschläge 
durchzuarbeiten nnd zu formulieren. Das Ergebnis wurde 
dann in grosser Sachlichkeit und Freundlichkeit eingehend 
besprochen und in folgender Form einstimmig zum Beschluss 
erhoben: 


»In Erwägung, dass der der Kommission urspränglich 
vorgelegte Antrag von einer ganzen Reihe der Vertreter der 
Minorität, welche wir zu gewinnen hofften, abgelehnt wird, 
hat die Engere Konferenz folgenden Antrag des Pfarrers Jahn 
zum Beschluss erhoben: 


Danach erhält das uber 8 5 der Grundbestimmungen Fest- 
gesetzte jetzt folgende Fassung: 


$ 5 der Grundbestimmungen soll fortan lauten: 

Die unter No. 1—4 aufgefuhrten Mitglieder teilen sich in 
3 Gruppen: 

I. in Vertreter aus ev.-luth. ELandeskirchen, welche die 
Zugehörigkeit zur engeren Konferenz in erster Linie nur von 
der Zustimmung zum ev.-lutb. Bekenntnis abhängig machen, 


II. in Vertreter aus ev.-luth. Landes- und Freikirchen, 
welche zwar grundsätzlich hierzu auch die Zugehörigkeit zu 
einer verfassten ev.-luth. Kirche fär notwendig erachten, aber 
um der Gemeinschaft willen diese Forderung auf ihre Gruppe 
beschränken, 

III. in Vertreter von Vereinigungen in unierten Kirchen- 
gebieten, welche satzungsgemäss auf dem ev.-luth. Bekenntnis 
stehen. 

Diesen 3 Gruppen, deren innere Organisation ihnen selbst 
uberlassen bleibt, werden folgende Rechte eingeräumt: 

a) das Recht der Aufnahme neuer Mitglieder, welche aber 

der Bestätigung der Engeren Konferenz bedarf, 

b) das Recht gesonderter Beratung einzelner Gegenstände 
der Tagesordnung innerhalb der Gruppen, sobald ein 
dahin gehender Antrag von 7 Mitgliedern oder allen 
anwesenden Mitgliedern einer Gruppe gestellt wird. 

Lassen sich die so gefassten Beschlässe der 3 Gruppen 


304 MEDDELANDEN 


nicht vereinigen, so soll es jeder Gruppe freistehen, in der be- 
treffenden Angelegenheit selbständig vorzugehen. Die Mittel 
der Konferenz können jedoch hierzu nicht in Anspruch ge- 
nommen verden.» 

Unter spärbarer Bewegung und mit tiefem Danke gegen 
Gott reichte man sich die Hände in dem Bewusstsein, dass nun- 
mehr die seit Jahren schwebende Angelegenheit zu einem be- 
friedigenden Abschluss gekommen sei. 

Sobald die vorbehaltene redaktionelle Durchsicht der Grund- 
bestimmungen auf Grund dieser Beschlässe vollzogen ist, wird 
der Neudruck der Grundbestimmungen den Mitgliedern der 
Engeren Konferenz uäbersandt werden. 

In der Freude an” diesem -einmätigen 'Abschlussr der 
schwierigen aber notwendigen Verhandlungen uber die Verfas- 
sung der Konferenz wurde jetzt fär die Tagung der allgemeinen 
Konferenz, die fur Mitte September d. J. in Aussicht genommen 
ist, Hannover bestimmt, und zwar um so lieber, als die hannöver- 
schen Mitglieder der Konferenz bereitwilligst dem Wunsche 
entgegen kamen, dass wir in ihrer Hauptstadt tagen möchten. — 

Den i de sista orden omnämnda allmänna konferensens 
möte har nu utsatts att hållas i Hannover den 15—17 näst- 
kommande september. Das Sekretariat der Allg. Ev.-Luth. 
Konferenz, (adr. Miltitz-Roitzsehen, Bez. Dresden) lämnar 
närmare upplysningar. 


Bibelkommissionens senaste proföfversättning af 
Nya Testamentet. 


(Forts.) 

Joh. 1:9: Det sanna ljuset, det som upplyser alla människor, 
skulle nu komma 1 världen. 

Lämpligare vore med hänsyn till fpyögpevov: »Det sanna 
ljuset, som upplyser alla människor, var nu på väg att komma 
1 världen». 

1: 14: Vi sågo hans härlighet, en sådan härlighet som en 
enfodd son har från sin fader. 

Genom denna öfversättning ledes man till den besynner- 
liga tanken, att en enfödd son har en särskild härlighet af sin 
fadersrfivadiför slags härlighet det skall vara, ar svårtratt 
inse. Och povoryevodös har naturligen icke afseende på en en- 
född bland människor utan på Ordet, Kristus, liksom z4på 
zatpös icke på en jordisk. fader utan på Gud. Någon motsva- 
righet till »sin»> finnes icke heller i texten. Att artikeln saknas 
beholvete par intet satt motsäga dettas Ni-UNi salktnktigt: 
»såsom den af Fadren enföddes härlighet» eller: »såsom den 
enföddes härlighet af Fadren». På liknande sätt .t. ex. Weiz- 
Nä Geer Neo Kers, ark öRItiereloryrofither Only” Son sent 
from the Father»; Zahnr m. fd. 

FÖR Af hanstfullhet) halva vi ju alla fatt) ja, nad uloj- 
ver nåd. 

Bommad vistallet yosnadud vis. densena naden rut 
byte mot den andra, då en mottagen nåd utgör förutsättningen 
för mottagandet af ny nåd. Bättre därför: »och det, nåd 
på nåd». 

1:18: Ingen har någonsin sett Gud; den enfödde sonen, 
som är i Faderns sköte, han har kungjort hvad Gud är. 

Att povorevhs dJeés är den af handskrifterna bäst och 
starkast bestyrkta läsarten, kan icke bestridas. Det erkännes 
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ock på visst sätt af B. K. i en not till ställer Den bördanor 
äfven upptagas i texten, men då icke återgifvas såsom B. K. 
gör i noten med: »den enfödde guden» utan antingen såsom 
B. Weiss: »ein eingeborner göttlichen Wesens» eller såsom 
Tw. C.: »God, the only Son». I vers I har ju evangelisten 
ock kallat »Ordet» »Gud». — I stället för »kungjort hvad Gud 
är», är N. U. att föredraga: »han har uppenbarat honom>; 
jä NI BE storklaret ham; dn CEPRe hastrevealedenmpt 

I: 24: och männen voro utsända från fariseerna. 

Af denna öfversättning får läsaren det intrycket, att de 
»präster och leviter», som enligt v. 19 blifvit utsända från 
Jerusalem för att undersöka Johannes Döparens verksamhet, 
hade blifvit utsända af fariseerna. Men dessa voro naturligen 
utsanda ar det nöga radet, Oc dess) medlemmar Mordet 
allmänhet till sadduceernas, parti. Clank va 240 amd etesyat 
barligen fråga om några andra, som, såsom utsända direkt af 
fariseerna, tillhörde deras parti; jfr. Zahn. Öfversättningen 
därför: »Och där funnos äfven några utsända af fariseerna.» 
I den följande satsen bör naturligen ordet »ytterligare», som 
blir missvisande och icke har någon motsvarighet i texten, utgå. 


1:41: »denne fräffade först sin broder Simon». 


Genom denna öfversättning försvinner ett ej betydelselöst 
drag i texten. edpioze förutsätter ju ett sökande från Andreas” 
sida, och det ett ifrigt sådant. Han var så uppfylld af glädje 
öfver hvad han funnit i Jesus, att han med den största ifver 
sökte den, som stod honom närmast, sin broder, för att göra ho- 
nom delaktig af samma glädje. N. U. därför riktigt: »Denne fann 
först sin broder Simon». På samma sätt bör vers 43 »träffade» 
utbytas mot »fann». Det är där sagdt om Jesus. Men han 
hade ju just begifvit sig till platsen för Johannes” verksamhet, 
där han kunde påräkna att finna förberedda hjärtan. Han 
kom sålunda för att söka lärjungar, och nu berättar evange- 


listenss atti han fann Ckilippus i Pafsammarsattebontöktvik 15 
»träffade» utbytas mot »fann». 


1:42... Fvarför skritver Bi KK: Cefasi Man harså mycket 
mer anledning att undra däröfver, då i en not meddelas, att 
det leder sitt ursprung af Kefa. 
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1:47: Se, denne är förvisso en israelit etc. 

Då dMmdös är att hänföra till "Isponhettns, icke till ett 
underförstådt éoty, bör öfversättningen blifva »en israelit i 
SangomerWelleskSsasom NI Ukeniratt israellt>; ji. Lam ONS 
»a true israelite». 


I: 50: Eftersom jag sade dig, att jag såg dig under fikon- 


trädet, tror du? 


Om frågeformen skall bibehållas, hvilket icke är nödvän- 
digt, bör det heta: »Tror du, därför att jag sade dig, att jag 
Ssacrdiorundermkonträdet>:teller: SA det, därför att jagisade 
disketten som duk trot. 

2:2: »Också Jesus och hans lärjungar voro bjudna till 
bröllopet». 

Aoristformen exkfIn betingar en annan öfversättning. 
N. U.: »Och äfven Jesus vardt bjuden»; Myrberg: »Och äfven 
Jesus och hans lärjungar blefvo bjudna». För att förstå det 
följande är detta icke betydelselöst. Bröllopet var redan 
Hörjadt: Jesu, moder var dar. Sa kommer Jesus med sina 
lärjungar till denna trakt. Då blefvo äfven de bjudna. Just 
denna oväntade tillökning af gästernas antal var sannolikt ock 
orsaken till att vinet började fattas. Jesu moder hade därför 
så mycket större anledning att fästa Jesu uppmärksamhet på 
detta för värdfolket beklagliga förhållande. 


2:4: »Moder, låt mig vara; min stund är ännu icke 


kommen. » 

Denna öfversättning är bra nog fri och träffar i själfva 
verket icke hvad Jesus med ti euwotl xot sot, yova vill säga. 
I detta »låt mig vara» ligger ju egentligen blott: »låt mig 
vara i fred», »gör mig icke omak», men i Jesu ord ligger ett 
bestämdt afvisande af Jesu moders inblandning i hans görande 
och låtande. N. U. liksom B. K. därför riktigare: »hvad har 
jag att göra med dig», eller såsom Wezizsäcker: »ist meine 
Sache deine Sache?» I öfverensstämmelse härmed använde 
Jesus icke heller såsom tilltalsord wftep utan rydvat. När det 
är fråga om Jesu görande och låtande betyder moderställ- 
ningen intet (jfr. Matt. 12:48); han är därvid endast beroende 
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af sin faders vink. Den var då ännu icke gifven, men när 
den strax därefter gafs, handlar ock Jesus omedelbart. I till- 
talsordet »kvinna» behöfver icke ligga någon likgiltighet. 
Allraminst var detta förhållandet i Jesu mun; han använde 
det ju afven på korset. (Job. 10:20) Detpvorerbattrekare 
därom lämna upplysning i en not, än att gifva en öfversätt- 
ning, som icke motsvarar textens ord. 

2:25: Ty af sig själf visste han hvad i människan var. 

En alldeles onödig ändring af N. U.: »Ty han visste själf 
hvad som var i människan». 

3:19: »Och detta är domen, att fastän ljuset hade kommit 
i världen, så älskade människorna dock mörkret mer än ljuset.» 

»Fastän» är här missvisande. Domen ligger just däri, 
att ljuset kommit 1i- världen, och det ar detta, som isagsesn 
texten. — I vers 21 är N. U:s öfversättning att föredraga. 


I 3:28 bör »framför> utbytas mot »före», såsom N. U. 
har det. »Framför» användes ju i motsats till »bakom>. 

3:33: Om någon ändock tager emot hans vittnesbörd, så 
bekräftar han därmed, att Gud är sannfärdig. 


Icke är det genom mottagandets handling, som han be- 
kräftar, att Gud är sannfärdig, utan mottagandet är förutsätt- 
ningen för att han får erfarenhetsvittnesbörd om att Gud är 
sannfärdig, så att hvad han ställt i utsikt också är en verk- 
lighet. Han är sålunda själf i sin erfarenhet en bekräftelse 
därpå; jfr. Zahn. 

4: 50: »Gå; din son blifver frisk». 

NIUE >Ga, dinison lefvers, ac att foredraga. 

5:17: »Min fader utför alltjämt sitt verk; så gör ock jag». 

Hvad Jesus vill framhålla är, att hans verkande är be- 
roende af Faderns verkande. Det är liksom en återspegling 
däraf. Så var just helbrägdagörandet af den sjuke vid Bethesda 
en gärning, som Fadern visat Jesus, att han skulle göra. Med 
Ewg äpt antyder Jesus, att ända in till närvarande ögonblick 
har hvarje moment i hans lif varit fylldt af Faderns vilja. 
Att därmed äfven är sagdt, att det så äfven allt fort skall 
vara, är klart af det, som Jesus säger i det följande, att Sonen 
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icke kan göra något af sig själf. Men här betonar Jesus det 
intill det närvarande ögonblicket. Ösfversättningen därför: 
Min fader verkar intill nu; jag verkar ock», såsom N. U. 
eller tydligare: »därför verkar ock jag». I stället för »därför» 
i v. 18 må i sistnämnda fall sättas »för den skull». 

I stället för »all dom» i v. 23 bör sättas »hela domen» 
eller »domen i sin helhet»; jfr. Zahn. 


5:24: Den som hör mina ord och tror på honom som 
har sändt mig, han har evigt lif och kommer icke under 
någon dom. 

Denna öfversättning kan lätt gifva anledning till en oriktig 
uppfattning. Äfven den, som öfvergått från död till lif, har 
mången dom att gå igenom. Så betraktar ju Petrus (1 Petr. 
4: 17) lidandena som en dom. Här åsyftas naturligen med 
es ”piow den afslutande domen. Därför talas det ock i det 
följande v. 209 om en dåvdortasis upiscws. K. B. därför riktigt: 
»1 domen»>. ; 

I 5:27: bör öfversättas icke såsom B. K. »människosonen», 
utan »en människoson»; B. K:s öfversättning förutsätter 4 vidc 
TODAY AMT ST SOML OR TA ST su 3 2 OP ST2GN 
2428 SAR CEO Nr Kocketor otnstralltdihossynopukema 
då det återgifves med människosonen = Messias; men här 
saknas artikeln vid båda orden. Hvad detta innebär jfr. 
Godet till detta ställe, hvars uppfattning synes mig riktigare 
än Zalhns. 

5: 34: »Dock, jag behöfver icke taga emot vittnesbörd om 
mig af någon människa». 

Jesus säger icke vittnesbörd, utan såsom N. U.: »vittnes- 
bördet». Det står ju thy uwaptoptav, och på artikeln ligger här 
särskild tonvikt. Jesus tager emot vittnesbörd af Johannes, 
såsom han framhåller i det följande. Men det vittnesbörd, 
som är det afgörande, det mottager han icke från någon 
människa. 

5:35: »Han var den brinnande och skinande lampan. 


Säger man om en lampa, att den skiner?" Då vi ha ordet 
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»ljus» i dubbel betydelse: ljuset, som sättes i ljusastaken, och 
ljuset, som sprides ut från det tända ljuset, hvarför då icke 
här använda dett Sd gSoroN. Ufspodetspringanderochskds 
nande ljuset». — 

I 5:36 bör: »och visa» utgå såsom onödigt och icke 
ägande någon motsvarighet i texten, och i v. 42 bör det icke 
heta såsom B. K.: »I hafven icke kärlek till Gud i eder» utan 
»l »hafven ieke  Gudsi kärlek unredets fire Ad/haekvRASEDOI 
»nog» utgå. 

I 5:45 är N. Ul att föredraga: »Det nhest en Soman. 
klagar eder; etc. Påarsamma satteö: 30msattivimarscidetock 
tro dig» 1 stallet för Bu Krirsatt vi skola komma tie tona 
dig, när vi se det>. 

Ö: 55: ty mitt kött är dexz rätta maten, och mitt blod är 
den rätta drycken. 

B. KK. ansluter sig här til KOoBIEMenatvenmedibibe: 
hållande af den text B. K. följt borde ändns icke återgifvas 
på sätt som skett. Starka skäl finnas emellertid för att INIÖ 
är den ursprungliga läsarten (jfr. Godet, Zahn m. f.), då öfver- 
sättningen blir: »ty mitt kött är verkligen mat och mitt blod 
är verkligen dryck». Att artikel saknas bör ju icke heller 
förbises. 

6:57: Såsom jag lefver genom Fadren, så skall ock den 
som äter mig lefva genom mig. 

B. K:s öfversättning ansluter sig här till N. B., men öd 
med ackusativus angifver icke medel utan grund. K. B. och 
N. U. därför: »för Faderns skull — för min skull», eller bättre 
enligt Zw+- C.: »As I live, because the father lives, so he, 
who takes me for his food, shall live, because I live»; alltså: 
»Såsom jag lefver, därför att Fadern lefver, så skall och den, 
som äter mig, lefva, därför att jag lefver». 

I "67583 skrfver Bi Krenligt Zrv Oki »edta lader. 
Texten har blott »fäderna». Jesus har ingen anledning att i 
detta afseende göra en skillnad mellan sig och judarna. Och 


läsarten ot tartépes är säker. 
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6:62: »Hvad skolen I då tänka, om I fån se Människo- 


sonen uppstiga dit där han förut var?» 


Detta »skolen I tänka» har ingen motsvarighet i texten, 
och om det just är denna tanke, som här är att underförstå, 
ar mycket ovisst. Bättre därför med N. U.: »Hvad då, om 
IL TÄN SER Eter UR Ake. 


6:66: » Detta tal gjorde, att många af hans lärjungar drogo 


sig tillbaka». 


Att på detta sätt återgifva & tobtov kan här svårligen 
vara riktigt; i alla händelser är ändringen onödig. Med Godet, 
Am Ir börrdet fattasttemporalt sasom K.ib. och N. Ul: 
»från den tiden»>. 


7:26: »Månne rådsherrarna nu hafva blifvit förvissade 
om att denne är Kristus?» 

Denna öfversättning återgifver icke fullt riktigt det, som 
ligger i pf zxote GAndös Ervwsav. Det svar, som väntas, är 
nekande. Föreslås: »Icke ha väl rådsherrarna verkligen blifvit 
förvissade om (eller kommit till den insikten), att» etc. 


7:28: »Jag är sänd af honom som är den rätte sändaren». 

Här återgifver B. K. dAmdwdis på samma sätt som 6: 55 
alnIhs men ANIwvös betyder: »qui non tantum nomen habet, 
sed veram naturam, que nomini convenit», alltså motsvarande 
vårt »äkta», »verklig». Jesus ställer här mot sin auktoritet en 
annans: dens som honom sändt, mot hvars auktoritet intet 
kan invändas. Zw. C.: »I have not come on my own autho- 
fify, but He, whonwsent me, mayr pe trusteda. IDA nude 
åvgvtod har tonvikt, torde öfversättningen lämpligast blifva 
sälunda: »Det är icke af mig själf jag har kommit, men det 
finnes i verklighet en, som har sändt mig, men honom kännen 
I icke». — 

I stället för: »dock kom ingen med sin hand vid honom» 
i 7: 30 (jfr. 7:44) är N. U.: »dock bar ingen hand på honom» 
att föredraga. I 8:20, där B. K. återgifver entosev med »bar 
hand på», synes ett starkare uttryck böra väljas, t. ex. såsom 


N. U.: »grep honom» eller »tog honom fast». 
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7:39: »Ty Anden var då ännu icke uigjuten, eftersom 
Jesus ännu icke hade blifvit förhärligad»>. 

För uttrycket »utgjuten» finnes ingen motsvarighet i texten. 
Men +. sak ar detiriktigt. Ns Ufletyrden helgerAmdesvas 
icke ännu gifven» torde dock gärna kunnat bibehållas. Den 
Ande, om hvilken här talas, var i Jesus (mot Zahn). Det är 
Nya testamentets ande, barnaskapets ande. Men Jesu bortgång 
genom död till förhärligande var den nödvändiga förutsätt- 
ningen för att den skulle kunna gifvas åt människorna; 15: 26; 
ör 20322; (Gal. TIL fy ARKA. SIR DotA SKO 
ende biblisk åskådning. 

7:49: »Men folket här, som icke känner lagen, det är for- 
bannadt.» 

Genom denna öfversättning blir icke tankesammanhanget 
fullt klart; den upprörda sinnesstämningen får ej heller önsk- 
värdt uttryck.” Den innebar ock em omfock! obetydlig, or 
ändring af texten. Föreslass Nej, denidär hopen, som ucke 
känner lagen — förbannade äro de». Jfr. Zahn. 

3:25: Jesus svarade dem: »det som jag redan i begyn- 
nelsen sade eder». 


Detsar Jeswi svar på judarnas tra ga. Svenk ar dude 
Zahns återgifvande af det omtvistade stället: »Att jag öfver 
hufvud talar med eder!» synes mig icke tillfredsställande. 
En sådan yttring af en viss otålighet öfverensstämmer icke 
rätt väl med det föregående och efterföljande allvarliga talet. 
Jesus har kort förut tillämpat på sig de messianska förebil- 
derna från ökenvandringen, hvarom särskildt vid löfnyddo- 
högtiden påmindes: klippan, som gaf vatten, och eldstoden. 
Han hade ju vittnat: »Om någon törstar, så komme han till 
mig och dricke» (Joh. 7:37.) och »Jag är världens ljus» (Joh. 
8: 12). Utan att med uttryckliga ord säga det, hade han 
därmed betygat sig vara Messias. Då emellertid judarna icke 
rätt aktat därpå och de tränga in på Jesus med frågan: »Hvem 
är du»?, för Jesus dem tillbaka just till det ord, han talat, och 
säger, att han är just det han talar. AsAety, som här användes, 
betecknar visserligen »sonum»>, »formam»; Aéyew däremot »sen- 
tentiam», men att Aoev i N. T. och icke minst i Joh. äfven 
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användes = Aéyew, därpå finnas många bevis; jfr t. ex. Joh. 
6:63; 10:6; 14: 10, 25; 15:11 m. fl. Ett sådant sammanställande 
af Jesu ord med honom själf möta vi ock i det omedelbart 
följande. I vers 31 f. framhåller han nämligen, att »blifvandet 
i hans ord» skall medföra förståendet af sanningen och därmed 
frigörelse, detsamma som han i v. 36 säger vara Sonens verk. 
Alltså hans ord = han själf. Jesus framställer sig själf under 
många olika bilder, såsom »lifvet», »ljuset», »Sanningen» O. S. V. 
Genom hvar och en af dem bryter något af hans härlighet 
fram, men ingen af dem förmår att gifva uttryck åt hela hans 
persons härlighet. När därför man inom församlingen begynte 
att söka efter något uttryck, hvari allt, som Jesus vittnat om 
sig, kunde sägas inneligga, låg det nära till hands att just på 
grund af Jesu sätt att här uttrycka sig och i allmänhet den 
vikt, han lade vid sitt ord, kalla honom »Guds ord» (Uppb. 
19: 13; jfr Zahns tolkning af detta ställe). Uti användningen 
af detta ord om Jesus i de mindreasiatiska församlingarna har 
man då ock att söka förklaringen till att Johannes i prologen 
tNSiTtErevaneelumn, kallar Jesus) >Ofdet>.0 Jesu Svariharg Lov. 
25, sedt i ljuset al det föregaende och efterföljande, ät alltsa 
af den största betydelse för lösningen af ett af Johannesevan- 
geliets svåraste problem. B. K:s sätt att återgifva thv äpydv 
är dock icke fullt tillfredsställande; föreslås: »just det som 
jag från början talar till eder». Det är icke fråga om blott 
det, han i begynnelsen sade, utan i begynnelsen och sedan 
alltfort. 

Sar NIH UR om I Mörbifvenfa mitt ordb attt före: 


dtasaNramtör BUK riranskutninotulRKieBT Rod mitt ord 

8:43: »Hvarför förstån I då icke hvad jag talar? Jo, 
därför att I icke kunnen förmå eder att höra på mitt ord.» 

Texten säger dock icke just detta, utan såsom N. U.: 
»emedan I icke kunnen höra mitt ord», eller såsom Myrberg: 
emedan I icke ären i stånd att lyssna till hvad jag säger.» 
Jesus pekar sålunda på en genom deras eget förvållande upp- 
kommen inre oemottaglighet såsom grund till (mot Za/m), 
hvarför de icke förstå hvad han talar. Och detta är något annat 


än hvad som framgår af B. K:s öfversättning. 
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10:4: »Och när han har släppt ut alla sina får, går han 


framför dem». 

Detta »släppt ut» motsvarar icke fullt det starka uttrycket 
åror. Däri ligger ju ett nödgande. N. B. därför: »Og 
naar han har drevet sine egne Faar ud;» jfr. t. ex. 5. Weiss. 
Alltså: »då "han har nödgat alla sifa får att gå ut.> Detta 
öfverenstämmer ju ock med hvad som sedan blef en histo- 
risk verklighet. 

TOFrÖT Sa talade Jesus) tillfdems av (oKitokidkokdE 

En onödig ändring. N. U: »Denna liknelse talade Jesus 
till dem» — I vers 16 är B. K:s återgifvande af dyoyetv »föra 
1 bet» inlagg. Bör vara sasom N. Uoeföra, hartilbieller 
föra Mit.» Det är ju fråga. om, att törar faren ur detrandra 
färahuset tillsammans med fåren i Israels farahus; jiriCEe= 
Godet, Zahn mf. Ochi 10:23 bör istället för »i templet? 
stå »på tempelplatsen» eller »i templets förgård» i öfverens- 
stämmelse med hvad förut är sagdt om tepöv. 

11: 10: Men den som vandrar om natten, han stöter sig, 
ty han har icke det ljuset. 

NU. har här ordagrant och riktigt: »Emedan ljuset 
icke är i honom». B. K:s öfversättning gifver anledning att 
tänka på solens ljus. Men detta kan man ju icke hafva uti 
sig. Därom är icke heller här fråga, jfr Zahz. 

11:35: »Och Jesus fällde lärar.» 

Hvarför icke såsom N. U.: »Och Jesus grät»? Om någon 
ändring skall ske, så är att föredraga enligt Zzw. C: »Jesus 
burst into tears» (brast i gråt.) 

12:7: Men Jesus sade: »Låt henne vara; må hon få full- 
göra detta för min begrafningsdasg. 

Den text, som B. K; här följer, är sannolikt ursprung- 
ligare än den, som ligger til orund för NY UTI honshartör 
varat det till min begrafningsdag». Den har ock stöd af 
Syrus sinaiticus. Öfversättningen af typo med »fullgöra» 
kan dock svårligen försvaras. Sannolikare vore: »Låt henne 
vara; må hon bevara det för min begrafnings dag.» Maria 
hade naturligen icke användt hela pundet af smörjelsen. 
Detta hade, såsom Za/n riktigt anmärker, varit »eine unschöne 
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Verschwendung». Jfr t. ex. B. Weiss, Schat Petersen wm. fl. 

12: 15: Frukta icke, du dotter Zion. 

Hvarför denna öfversättning icke kan lämnas, är svårt 
att inse. B. K. skrifver visserligen ock »Dotter Babel», Ps. 137:8, 
men »Jerusalems döttrar»; jfr N. B: »Zions dotter»; Zw. C. 
»daughter of Sion.» På samma sätt Rev. Vers., B. Weiss, 
Weizsäcker m. fl. 

12:20: Bland dem som farit upp för att tillbedja under 
högtiden voro ock några greker. 

Af denna öfversättning får läsaren det intrycket, att med 
»dem,. som farit upp för att tillbedja under högtiden», vore 
att förstå de högtidsbesökande i allmänhet, men därmed 
åsyftas dock blott gudfruktiga bland hedningarna, som drogos 
till Jerusalem från olika folk, de s. k. »portens proselyter». 
Öfversättningen bör söka att klargöra detta. 

I 12:41: bör »eftersom» utbytas mot »då», enär texten 
äte, som IN. LUL följt, later sig val försvata, Och »>Sd»mutoa. 


13: 1: Jesus visste nu, att stunden var kommen för honom 
att gå bort från denna världen till Fadern; och såsom han 
allt hittills hade bevisat kärlek mot sina egna här i världen, 
så gaf han dem nu, före påskhöogtiden, ett yttersta bevis på 
sin kärlek. 

BIEROKför, salmnda tr rporös I tije Leo 
NyåTNsev, men det hör synbarligen till e 
gelisten ville framhålla är detta, att, ehuru Jesus före påsk- 
högtiden var fullt medveten om hvad han inom kort skulle 
gå till mötes och han sålunda helt naturligt borde vara upp- 
tagen af tanken därpå och därmed på sig själf, så gjorde 
han icke detta utan tänkte ända in i det sista på lärjungarna. 
Öfversättningen alltså: »Ehuru Jesus före påskhögtiden visste, 
att stunden var kommen för honom att gå bort från världen 
till Fadern, så, liksom han allt hittills bevisat sina egna i 
världen kärlek, så gjorde han det ända till slutet.» 

I 13:33 vore N. U.: »mina barn» att föredraga framför 


tis Tod Taäcya till 
äc. Det som evan- 


B. K.: »kära barn». 
I 14:2: I min faders hus äro många boningar; om så 
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icke vore, skulle jag nu säga eder, att jag går bort för att 
bereda eder rum. 

Denna öfversättning, som väsentligen sammanfaller med 
Zahns tolkning, synes negera något, som det följande dock 
visar, att Jesus, gör, då han ater och ater talarkomfberye 
delsen af sin bortgång. Texten har ock etzoy åv och bör 
följaktligen återgifvas såsom N. U.: »Skulle jag hafva sagt 
eder det». Det har sålunda afseende icke blott på det dåva- 
rande ögonblicket utan på hela den tid Jesus umgåtts med 
sina lärjungar. Om ock med andra ord hade han talat 
därom. Det finnes alltså många boningar i Faderns hus. 
Den följande öte-satsen bör därför återgifvas icke som en 
objektsbisats såsom K. B. eller recitativt såsom Zahn, som 
för sin tolkning måste fatta éÉtowdsu rtörov v. 2 och 3 i 
olika betydelse, utan såsom en kausalsats, såsom N. U.; jfr. 
Zw. C. m. 1. Tanken är denna. Lärjungarna ha ingen an- 
ledning att vara oroliga öfver hans bortgång, ty i hans 
faders hus finnas många boningar, och han går bort för att 
bereda plats, d. v. s. öppna väg för dem till dessa boningar. 

14: 4: Och kvilken väg jag har att gå dit jag går, det 
Vers, I 

Det följande synes icke passa till Jesu ord så fattade, 
ty där talas icke om den lidandesväg, som Jesus hade att 
gå för att komma dit, utan om Jesus själf såsom vägen. I 
ötov 2yw dxÄiyw — Thy Ödov syftar Jesus icke på sin väg, utan 
på den väg, lärjungarna hade att gå för att komma dit han 
gick. Öfversättningen därför med Myrberg : »Och vägen, dit 
jag går, veten I>, 

I 14:14 är »mig» efter »bedjen» utelämnadt och bör, 
då den sannolikt riktiga texten därtill ger anledning, natur- 
ligen utsättas. — I 15: 22 och 24 bör däremot »zågon» fram- 
för synd utgå. Texten ger ingen anledning därtill, och det 
kan föranleda en missuppfattning. — I v. 27 bör det icke 
heta såsom B. K.: »Också I kunnen vittna» utan: »I också 
skolen vittna» (jfr K. B.) eller »hafven att vittna»; jfr Zw. C-.: 
»You also are to bear testimony.» Maptvpette bör med t. ex. 
v. Hofmann m. fl. fattas såsom imperativ. 
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I 16:3 bör »förrätta offertjänst åt Gud» utbytas mot 
»göra Gud en behaglig tjänst».; Aarpeta betecknar icke blott 
offertjänst utan gudstjänstlig handling i allmänhet. 

ÖS NRO I RNE 

B. KE. uppfattar äpte niotedete såsom fråga, liksom K. B., 
N. U,; Weigsäcker, Tw, C., Rev. V. m. 9. >Nu tron I» torde 
dock vara riktigare; jfr. B. Weiss, Zahn m. d. 

mms Elelsetfaden bevatar dem ditt namn = derson 
du har meddelat åt mig — för att de må vara ett, likasom 
Vikarorett 

Manne det, som i parentesen är sagdt, verkligen gäller 
om Faderns namn och icke, såsom t. ex. N. B. fattar det, om 
lärjungarna? Grammatiskt synes B. K. ha rätt, men jämförelsen 
med v. 24 pekar i annan riktning. Där blir ö öedwxde vor åter- 
upptaget i xdåxetvor. Månne då icke här adtods har sin för- 
klaring i det följande & (0?) böwnas pkor.? 

NoNsrZttor ».Ocksjas helgar mig) gul eftiojfferitötrdem, 
på det att ock de må vara i sanning helgade. 

Detta »till ett offer» har ingen motsvarighet i texten och 
är en mycket tvifvelaktig tolkning. N. U. är att föredra- 

. gr SER Se o 7 SVEIN 
sams Ock jaginelgar migisjaltstörs dem» rSaroch KUBA jfr: 
Zahn. 

ÖT: bör N. Ul: »sbacken Kidron» bibehållas; B:oKts 
öfversättning: »Cederbäcken» beror synbarligen på läsarten 
röv KéSpwy, som då fattas såsom genitivus pluralis af zeöpos 
(= ceder). Men den ursprungliga läsarten är säkerligen tod 
Kespwy. Zahn påpekar ock, huru ur denna både öv Ké- 
åpov (B. C. m. fl.) och od Keéöpov (D. m. fl.) lättast låta sig 
förklara. Namnet har ingenting med ceder att skaffa utan 
betyder »den träben, dunkelfarbigen Wasserlauf- wie Schwarz- 
bach etc. 


19:5: »Och Pilatus sade till dem: Sen denne man 
Att det var Pilatus, som sade detta, ligger väl närmast 
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till hands att antaga, men det säges dock icke uttryckligen 
i texten. Men är det Pilatus som talar, så är ju i hans mun 
öfversättningen: »Sen denne man» äfven sannolik. Jfr Rör- 
dams danska öfversättning: »Se det Menneske»; VM. 5.: »Se 
hvilket: Menneske»; B. Weiss: »Sehet welch ein Mensch! 
Weigsäeker: »Hier ist der Mensch», Heitmiiller: »Der ist der 
Mensch>;. Je. Cs »Herevisithe man. SCEBIoche NICE 
» Se människan» hade dock kunnat bibehållas. Utan att Pila- 
tus tänkte därpå, hade eh djupare mening kunnat ligga i detta 
hans ord, såsom förhållandet var med Kaifas' ord enligt 11: 
FOR 

I 19:12 är B. K:s »efter detta samtal» en onödig ändring 
at ONE US datelter?. 

19: 25: »Men vid Jesu kors stodo hans moder och 
hans moders syster Maria, Klopas” hustru, och Maria från 


Magdala»: 


Enligt denna öfversättning skulle Jesu moder Maria ha 
en syster med, samma namn, Detfataridock altjlaanatian 
sannolikt. Här nämnes icke, såsom af B. K:s öfversättning 
synes framga, blott tre kvinnor, utan fyra, först Jesu moder 
och hans moders syster och därefter Maria, Klopas' hustru, 
och Maria från Magdala. Alltså två par. Jesu moders syster 
var sannolikt Salome, Johannes” moder; jfr. Matt. 27: 56, och 
Maria, Klopas” hustru, var sannolikt den Maria, som Mark. 
15:40 omtalas såsom »Jakob den yngres och foses moder». 
N. U. sätter därför riktigt komma framför Maria, Klopas' 
hustru. 


19:35: »ÖOch den som såg detta, han har vittnat därom, 
för att ock I skolen tro; och hans vittnesbörd är sant, och han 
vet, att han talar sanning». 


B. EK. gör här afsiktsatsen »för att I ock skolen tro» be- 
roende af wepaptbprrey, ehuru den oförtydbart är att hänföra 
till amd Are. Enligt B. K:s öfversättning kommer ock 
exelvos otöey att syfta på ögonvittnet-författaren. Men det 
måste ju betraktas såsom skäligen meningslöst, att så fram- 
hålla sin egen visshet om att han talar sant. &xetvoc är 
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här det emfatiska »han» och syftar på Kristus såsom så ofta 
SMeEsphoskjöhannesFe ji mon H3- 35 öka Evanr 
gelisten vädjar så här till den korsfäste och upphöjde Herren, 
såsom den där går i borgen för hans vittnesbörd. Jfr Zahn. 
Ofversättningen därför: »Och den som har sett detta har 
vittnat därom, och hans vittnesbörd är sant, och Han vet 
(eller Denne vet), att han (evangelisten) talar sanning, på det 
att ock I mån tro». »Mån tro» riktigare än som B. K.: »skolen 
tro»; det står ju zictedyre, icke ziorebonre. Här är icke fråga 
om väckande af tro, utan om trons förinnerligande och för- 
djupande. 


JU 20 NA Och 5 Bor NG Ok Stf ENARUAN IR KSS 
öfversättning: »kära» är hvarken i änglarnas eller Jesu namn 


såsom tilltalsord vid detta tillfälle passande. 


20528: Öm I förlåten nagon hans synder, sa aro de Ho- 
nom förlåtna; och om I låten någon behålla sina synder, så 
behåller han dem. 


Öfversättningen »låta någon behålla sina synder» kan 
lätt gifva anledning till en missuppfattning. Här är för öf- 
rigt icke fråga om ett passivt utan aktivt förhållande från 
apostlarnas sida. N. U. i sak riktigt: »hvilka I behållen dem, 
dem äro de behållna». 


20827 lar nekerent tviflate, utanren troende: 

Textens ”Yivov kommer icke genom denna öfversättning 
bilSsniratt Bättre voret >tvitla tckeyrutan itrost ==I2023T 
bör af samma skäl som vid 19:35 zwustedbnte återgifvas icke, 
såsom B. K. gör, med: »för att I skolen tro», utan med: »för 
att I mån tro». | 

I fråga om Åpostlagärningarna upptagas icke förut be- 
Hörd an stalle Sa som OTO ALS, 3/6 OS, 25034 IINÖR28 
3 NER NGN HSAN NORIN ÖN Lr FASS FRNSNLG nn 

Apg. I: 1: I min förra skrift, gode Teofilus, har jag be- 
rättat om allt hvad Jesus gjorde och lärde från begynnelsen 
ända till den dag, då han blef upptagen. 

Att denna tanke kan ligga i fpeato (Grimm, Weizsäcker 
m. fl), liksom äfven den, att blott själfva begynnelsemomen- 
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tet betonas (Wendt m. fl), bestrides icke. Men redan den 
ställning Yptato har — först i satsen — gifver åt Jesu görande 
och lärande under hans jordelif en särskild vikt såsom be- 
gynnelsen till en fortsatt verksamhet, den nämligen som han 
såsom den upphöjde fullföljer. Det är ock detta, som Lukas 
i denna sin skrift starkt framhäfver. I kraft af Andens ut- 
gjutande är det Herren, som talar och handlar genom apost- 
larna och leder hela utvecklingen. Kristus är icke skild från 
sin församling utan midt i henne, alltfort talande och hand- 
lande genom henne. Denna betydelsefulla tanke blir genom 
B. K:s öfversättning utplånad. N. U. bör därför bibehållas: 
»allt hvad Jesus begynte både göra och lära. 

Apg. 2:23. Denne — — — hafven I genom män, som 
icke visste af lagen, låtit fastnagla vid korset och döda. 

Denna öfversättning är att föredraga framför N. U.: »ge- 
nom orättfärdiges händer». Texten är ju åts yerpos dvöpmy. 
I stället för »icke visste» vore dock »icke veta» riktigare. Det 
gällde ju alltfort om dem. 

2:26 f.: — hvila med en förhoppning: den att du icke skall 
lämna min själ åt dödsriket. 

På det åsyftade psalmstallet har B. K: »ty du skall icke 
lämna min själ etc.> Hvad anledning föreligger väl att icke 
äfven här så öfversätta, då texten gör det möjligt? Därför 
såsom N. U. 

2:403 = och hemma 1 sina hus brötorder brodrochato 
sin mat med fröjd. 


Denna öfversättning gifver lätt den uppfattningen, att det 
här är fråga om det vanliga ätandet. Här åsyftas dock syn- 
barligen de första kärleksmåltiderna, och därvid åt icke hvar 
och en sz mat — för sådant klandrar Paulus skarpt korin- 
tierna, I Kor. 11: 20f. — utan de åto gemensamt. xat” otxoy är. 
icke = Z97" otxovs, utan står i motsats till iepöv. De första 
kristna synas ock, att döma af Apg. 1:13, ha haft en gemen- 
sam samlingssal. N. U. är därför att föredraga: »och bröto 
bröd i hemmen (eller enskildt) och åto med hvarandra i fröjd». 


3:20: — i det han.sänder Yesus, den Kristus, som han 
har utsett åt eder. 
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Det närmaste objektet för sändandet är icke ”Insody utan 
Xpiotöv, hvartill ”Insody ansluter sig såsom närmare bestäm- 
ning. Öfversättningen bör därför blifva: »i det han sänder 
Kristus, som förut blifvit åt eder bestämd, nämligen Jesus.» 
Han som en gång kommit och enligt Guds rådslut lidit 
och uppstått (v. 17 f.), han är visserligen nu upptagen i 
himmeln, men han skall komma igen. Då i det som i v. 21 
säges förklaring lämnas just därpå, kan det icke vara riktigt, 
att, såsom B. K. gör, inleda den med ett »men». Om någon 
partikel här skulle komma till användning, borde det vara icke 
»men» utan »ty»>. 

4: 1: Medan de nutalade till folket, kommo prästerna och befäl- 
hafvaren för tempelvakten och sadduceerna och antastade dem. 

Här är för mycket inlagdt i ezéstysuv. Att de antastade 
dem,. daromr talasrju ock: först iv. 3. Ordet framhäfver/på 
sin höjd det oväntade i deras uppträdande. »De kommo 
öfver dem» (Myrberg) eller öfverraskade dem. 

5: 20: » Talen till folket om allt som rör det lifvet.» 

Vid »det lifvet» ligger det närmast att tänka på det 
närvarande jordelifvet i motsats till det kommande. Men 
därom är ju icke här tal utan om det nya lif, som apostlarna 
Genom evanselumylötmedlades jä: tries ere tel the 
people the whole message of this new life.» Därför: » Talen 
till folket om allt, som rör det nya lifvet.» 

6:2: Det anstär oss icke att försumma Guds ord för att 


göra tjänst vid borden. 

Liksom apostlarna skulle finna detta under sin värdighet! 
I o5x åpestöv &otw ligger icke en sådan tanke utan helt enkelt: 
»Det är icke lämpligt, att vi göra tjänst vid borden och så 
försumma Guds ord.» 

7:34: Därför må du nu gå åstad, jag vill sända dig till 
Egypten. 

Detta motsvarar icke fullt texten. N. U. riktigare: »Och 
nu kom>, d. v. s. ställ dig till mitt förfogande. 

8:16: Ty ande hade ännu icke fallit på någon af dem. 

Att på detta sätt med »ande», hvartill ingen motsvarighet 
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finnes i texten, återupprepa »helig Ande» från v. 15, är allt 
annat än lämpligt. Antingen bör det väl vara »helig Ande» 
eller ock »Anden». Så står ju i v. 18 td zvedua syftande 
tillbaka på zvcöpa ävov Vv. 17. 

I 9: 2 öfversätter B. K. »några af den läran». På samma 


CN 


FAL CUSTYUNKSS DAT KOR O, AS LA AN BARA 

I 636g ligger dock något mer än hvad som angifves med 
vårt »lära». Det är fråga om en åskådning, som präglar lifvet, 
en lifsriktning. N. U. återger det riktigare: »Några, som 
tillhörde den vägen»; jfr. K. B. Föreslås : Några, som tillhörde 
den riktningen. 

9:7: Ty de hörde väl rösten, men sågo ingen. 

I Apg. 22:19 säges det om Pauli följeslagaressattrde 
»icke hörde rösten af den som taläde», d. v. s. de uppfat- 
tade icke, att det var en person, som stod bakom det, som 
hördes. Det var därför för dem icke ett begripligt tal, blott 
ett ljud, såsom här säges. Därför antingen: »de hörde väl 
ljudet», eller såsom Zzw. C: »they heard the sound of the voice. 

I 10: I återgifves szeipa lämpligare med »trupp» än, såsom 
BIS gör, med 3 pskaraass—— IFlvarlöts Bb. KSRTORI RTOSAES 
öfversätter sxedos med »någonting», då ordet betyder »kärl», är 
att undra öfver. Den svårighet, B. K. synes ha känt, hade 
med bibehållande af större trohet mot texten kunnat und- 
vikas t. ex. så: »Han såg himmelen öppen och liksom ett 
kärl, en stor linneduk, som fasthölls vid de fyra hörnen, sänkas 
ned till jorden » 

10: 30: Det är nu fjärde dagen sedan jag just vid denna 
timme förrättade i mitt hus den bön, som man beder vid ni- 
onde timmen. 

Man ledes med denna öfversättning att tänka på en viss 
formulerad bön, som plägade bedjas vid den nionde timmen. 
Det är dock en för texten främmande tanke. Hvad Kornelius 
vill säga är, att just för fyra dagar sedan, räknadt från när- 
varande stund — ty på denna har tadtns afseende (jfr Wendi) 


—d. "VS! vid den nionde! timmen höll hantipa att bedja 
sitt hus, då han fick uppenbarelsen. 
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11: 11: Och i detsamma fick jag se, att tre män — — 
stannade framför huset, där vi voro. 

I texten säges ingenting om att Petrus »i detsamma» 
fick se dem. Detta skedde ju enligt 10: 17 först sedan Petrus 
efter synen, rådvill öfver hvad den betydde, fick kännnedom 
om att nägra män sökte honom. N. U. riktigt: »Och se, i 
samma stund stodo tre män vid huset.» 

11:29: Då beslöto lärjungarna, att de, hvar och en efter 
sin förmåga, skulle sända något till understöd åt de bröder, 
som bodde i Judeen. 

Hvad texten säger, blir icke här fullt riktigt återgifvet, ty 
öptlery betyder icke närmast »besluta» utan »fines describere» 
(Grimm) bestämma, angifva en gräns. Härmed är sålunda 
sagdt icke blott det, att lärjungarna fattade beslut om att 
efter råd och lägenhet understödja bröderna i Judeen utan 
äfven att hvar och en af dem fixerade en viss summa efter 
sin förmåga för detta ändamål. Och detta är något mer än 
ett blott beslut därom. 

12:5: Under tiden förvarades Petrus i fängelset. 

»Under tiden» har ingen motsvarighet i texten. Petrus 
bleföjuticker heller kvarsi fängelset tultseftenpasken:>s NU 
riktigt: »Så förvarades nu Petrus i fängelset.» 

I 12:19 återgifver B. K. änoydfvar med »föras bort till 
afrättsplatsen>. Men intet hindrar, att däruti blott kunde 
ligga, att de skulle föras till fängelset. Därför antingen såsom N. 
U: »föras bort» eller, om något skall tilläggas: »föras bort till 
bestraffning». 

13: 3: Då lät san dem begifva sig åstad, sedan man efter 
fasta och bön hade lagt händerna på dem. 

Detta opersonliga »man» är här mycket olämpligt. N. U:s 
öfversättning är för öfrigt, såsom mera åskådlig, att föredraga: 
»Då fastade de och bådo och lade händerna på dem och läto 
dem fara» (eller: sände dem i väg). 


13: 20: Så förgick en tid vid pass 450 år. Därefter 


gaf han dem domare etc. 
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Af denna öfversättning får man det intrycket, att domare 
uppträdde först sedan Israel 450 år bott i Kanaan, ty att 
räkna dessa 450 år från början af träldomen i Egypten för- 
bjuder sammanhanget. Det bestrides icke, att Nestles text, 
som ju är väl bestyrkt, ger anledning till en sådan öfversätt- 
ning. Men här hade B. K. med skäl kunnat följa den text, 
som legat till grund för N. U.: till detta ställe. Enligt Josefus 
(Ant. 8:31; jfr. 10:8, 5) omfattade domaretiden just 450 år. 
Det var sålunda på den tiden den gängse uppfattningen, äfven 
om den icke öfverensstämde med 1 Kon. 6: 1. Men äfven 
med bibehållande af Nestles text kan man få fram den riktiga 
tanken, om man med &c Eresw börjar en ny sats och utplånar 
punkten efter xevtYxovra. Så t. ex. Myrberg: »Och under 
vid pass 450 år och efter allt detta (d. v. s. erfarenheterna i 
Egypten och under ökenvandringen och vid landets intagande) 
gaf han dem domare intill profeten Samuel.» 

15: 17: För att också andra människor må söka Herren, ja, 
alla hedningar, som hafva blifvit uppkallade efter mitt namn. 

Denna öfversättning är allt för obestämd och blir genom 
det stegrande »ja» missvisande. Texten har of xatdhornor täovy 
åvdpörwv, och det sagdt i motsats till Israel. Zzåvta tå Edvn 
utgör alltså förklaringen därpå. 

15: 17 bi fNSätsöger Herren, han som skallfsörardertat 
såsom han ock har vetat det förut af evighet. 

B. K. har här med all rätt lämnat den text, som legat 
till grund för N. U. Det sätt, på hvilket B. K. återgifver 
den af textkritici såsom den sannolikt ursprungliga antagna 
texten, sammanfaller dock sakligt med N. U. Öfversättningen, 
ehuru tvifvelaktig, torde dock kunna försvaras, om vid TvWSTÅ 
man finge underförstå ST” gdtod. 


15:19: Sådana som från att hafva varit hedningar om- 
vända sig till Gud. 


N. U. bättre: »dem af hedningarna, som omvända sig till 
Gud ;» jfra BB. Weiss: »denen, die aus den Heiden zu Gott 
sich bekehren.» I alla Händelser måste »från att hafva varit 
hedningar» utbytas mot »från att vara hedningar,» enär ju 
eljest förutsättes en tid, då de hvarken voro hedningar eller 
omvända till Gud. 
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17:31: Ty han har fastställt en dag, då han skall ”döma 
världen med rättfärdighet genom en man, som han har 
bestämt därtill; och ett kraftigt bevis därpå har han fram- 
lagt för alla därmed att han har låtit honom uppstå från de 
döda. 

Här har B.K. återgifvit ziotwy zapasyöv på ett sätt, som 
väsentligen öfverensstämmer med 1873 års öfversättning : »och 
gjort trovärdig för alla därigenom att han uppväckt honom 
rande rdödan; ji MIEPros han hat bevist det for alle: 
idetenRanNeteri i WE sand ofithistihe hastolven al 
men a pledge by raising» etc. Så ock Rerdam, Knopf 
m. fl Det nekas icke, att stöd för en sådan öfversättning 
kan anföras från det profangrekiska språket, men i N. T. 
atminstone söker, man förgäfves därefter, och det torde vara 
det rådligaste att låta öfversättningen bestämmas af nytesta- 
mentligt språkbruk. zistwy napoacyeiy är = erbjuda tro, göra 
tron möjlig, lägga den nära genom det vittnesbörd för 
Kristus, som låg i hans uppståndelse, »eine auffordernde Veran- 
lassung zum Glauben», (Lechler); jfr. Wendt m. fl: Om nu 
Zodöt — — — OWpisey, som synbarligen innehåller en mellan- 
tanke, fattas såsom en parentes, så kommer ziotw Tupgsywy 
att omedelbart ansluta sig till änavjéEker — — uwetayoeiv. 
Tanken blir då enkel och klar. Gud bjuder människorna att 
de skola göra bättring, erbjudande tro etc. Det behof af 
försoning och frihet, som 1 bättringen vaknat, blir just genom 
tron tillfredsställdt. Bättringens slutmål är just tron på honom, 
som förmår tillfredsställa detta behof, och just denna frälsan- 
de tro har Gud gjort möjlig, den erbjuder han. 

[NT SKT SE hänför. BB. KRK. nestpdtevos, til FARONAS Och låter 
det om denne vara sagdt, att han i Kenkrea låtit raka sitt 
hufvud. Så äfven Knopf m. fl. En sådan notis om Akvila 
är dock skäligen meningslös. Så däremot icke med afseende 
på Paulus. Det är ju han, som här är hufvudpersonen. Och 
han höll för sin del Moses' lag ; jfr. Apg. 21: 24; I Kor: 9: 20. K. 
B. och N. U. låta det ock riktigt vara sagdt om honom. 
Så ock t. ex. Luther, Bengel, de Wette, Ewald, Myrberg, 
Rordam, B. Weiss. Tw. C., Rev. Ver.; m. H. 
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I 20:28 bör det heta icke blott »med sitt blod> (B. K.), 
utan »med sitt eget blod» (N. U.), då toö tåtov är väl be- 
styrkt. V 

I 21:34 bör zapekBolh icke återgifvas med »lägret» utan 
med »kasern». 

I 21:40, liksom 22:2, säges, att Paulus talade till folket 
»på hebreiska». Det står visserligen "EfPpoidr övorExtw, men 
därmed afses här arameiska. Åtminstone vore en förklarande 
Hot ar noden. 

I 24:24 bör det icke heta: »hörde af honom» om tron 
på Kristus utan »hörde honom». Det var ju icke tillfälligtvis 
som Felix vid detta tillfälle fick höra Paulus tala om tron; 
Tic 25 2 

I 25:11, 16 återger B. K. yaptöeodar med »gifva till pris», 
»prisgifva». Men därmed kommer icke ordet till sin rätt, 
enär det betyder, »aus Gefälligkeit preisgeben> (Wendt), 
»Ihnen zu Liebe preisgeben» (Knopf), hvilket enligt romersk 
rättsståndpunkt var förbjudet. 

Vid B. K:s öfversättning af Romarebrefvet har jag, från- 
sedt hvad förut vid de allmänna anmärkningarna framhållits 
såsom i fråga om återgifvandet af örxorody, vid 1: 3; 3:25; 4:25; 
530, TON Za 2363 L5,3S IIS TSL SS 20mT0N följaänderonskemanr 

Rom. 1:4: — hvilken efter köttet föddes af Davids säd, 
men efter anden, szz heliga ande, har genom uppståndelsen 
från de döda blifvit med kraft bevisad vara Guds son. 


Om den onödiga upprepningen är förut taladt. Genom 
det tillagda »szz», som saknar motsvarighet i texten, har 
B. KE. uteslutit en tolkning, som dock här är den sannolikaste. 
Mot ställningen i satsen är 2v övydper, som hör till viod Ieod, 
hänfördt till to5 öpiodéyvros, och detta är återgifvet på ett 
sätt, mot hvars riktighet grundade skäl kunna anföras. Öfver- 
sättningen bör vara: — »hvilken blifvit bestämd att vara Guds 


son i kraft efter helighetens Ande genom uppståndelse från de 
döda». 


I: 14: Både mot greker och mot andra folk. 
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I stället för »andra folk» bör här med N. U. bibehållas 
»barbarer». Då Paulus med hänsyn till nationalitet indelar 
folken i greker och barbarer, ligger under uttrycket »greker» 
alla, som ha grekisk bildning, således äfven romarne. Paulus 
skrifver ju till en församling i Rom på grekiska. Så ställer 
ock Cicero (De finibus 11: 15) Grecia och Italia mot Barbaria. 
B. EK: använder ju äfven eljest »barbar» (Kol. 3:11). 


1:17: Däri uppenbaras nämligen en rättfärdighet från 


Gud, som kommer genom tro och leder till tro. 


Den rättfärdighet från Gud, ett rättfärdighetstillstånd med 
ursprung från Gud, som är evangelii innehåll, och hvari för- 
klaringen till evangelii frälsningskraft ligger, sammanfaller en- 
ligt Rom. 3:22 med Kristus. I honom har den framträdt son 
en konkret verklighet (3: 21: zepsvipwros). Men så länge ett 
ZANuo hvilar öfver densamma, kan dess frälsningskraft icke 
göra sig gällande. När därför Paulus skall förklara frälsnings- 
kraften, som ligger i detta evangelii innehåll, framhåller han, 
att täckelset för detsamma viker endast &x ziotews, d. v. s. 
OTTAR an trOR Uiikits es Gal 30, ONT nu detta 
sker, då ingår denna rättfärdighet ets zlotty = els TLOTEDOVTAS 
(Rom. 3:22); den manifesterar sig andekraftigt in i den tro- 
ende syndaförlåtande och lifgifvande. Så visar den sig vara 
en ÖDvaus ele swrNpiayv, och resultatet blir swrnpta, just det 
som profetiskt ligger i »jihjäh», profetordet Hab. 2:4, till 
hvilket Paulus hänvisar, med dess negativa och positiva 
innehåll: räddningen undan domen genom kaldeerna och 
delaktighet af den messianska välsignelsen. ex-Tiotews bör 
alltså icke, såsom B.K. gör i anslutning till Gode? m. fl., hän- 
föras till örvxaoodyn Ieod, med ett underförstådt o5s2 eller 
revouévn — redan ordställningen talar däremot, utan till äzo- 
soottetast, och etc zistwy är icke att fatta som en trossteg- 
ring (så t.ex. Luther, Bengel m. fl.) ej heller teliskt, »för att 
Skapa iLO ST CERN LURA MINE tfonkar jutsenom 
åt ziorewc förutsatt, utan, såsom nämndt, = es Tuotehovtas. 
Öfversättningen alltså: »ty däruti är det en rättfärdighet från 
Gud blir uppenbar med utgångspunkt från tro till (eller in 


uti) tro». 
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1:20: Ty hans osynliga väsen, hans eviga makt och gudom, 
hafva ända från världens skapelse varit synbara för dem, som 


hafva velat förstå dem, genom hans verk. 


and Aticews Aöowov bör icke med B. K. hänföras till xa- 
Jopätar, utan till voodpeva. Och i stället för »verk» är här 
med N. U. »gärningar» att föredraga. Här är icke fråga blott 
om Guds verk på naturens område (Luthardt m. fl.) utan äfven 
i historien (Beck), hans ledning af folkens öden i dom och 
barmhärtighet. Hans i skapelsen och historien sig uppen- 
barande kraft, hans öfver världen upphöjda gudomliga väsen 
strålar fram ur skapelsens och historiens tidböcker, då den 
tänkande och viljande människoanden riktar sin uppmärksam- 
het på dem. Öfversättningen alltså: »Ty hans osynliga väsen, 
hans eviga makt och gudom, äro (synbara) fattbara för dem, 
som söka förstå dem (eller: då man söker förstå dem) genom 
hans gärningar alltifrån världens skapelse». 


I: 25: — — då de nu hade bytt bort Guds sanning mot 
lögn och tagit sig för att dyrka och tjäna det skapade fram- 
för Skaparen. 


Sammanhanget tvingar här till öfversättningen »i stället 
för» (jfr B. Weiss, Beck, Godet, Filicher m.fl.) och därjämte 
till en annan kommentering. Det har talats om ett förvand- 
lande (uetaMMdocery), ett utbytande af Guds sanning mot lögn. 
Lögnen har sålunda trädt i stället för Guds sanning. Så har 
det skapade trädt i stället för Skaparen. Det skede i det 
religiösa affallet Paulus här framhåller är alltså karaktäriseradt 
af en släktförväxling mellan Guds och skapelsens natur, d. v. s. 
panteism. I öfverensstämmelse därmed framträder ock såsom 
straff på det sedliga lifvets område en släktförväxling i onatur- 
lig osedlighet (v. 26 f.). —B.K. begynner ett nytt stycke med 
v. 24 och underordnar tanken i v. 25 under det iv. 24 sagda. 
Så vanligt det är, så är det. dock icke riktigt och undanskym- 
mer Pauli tankegång. — Den med 36 v. 24 inledda satsen 
framställer följden på det sedliga lifvets område i grof osed- 
lighet såsom ett straff för neddragandet af Guds härlighet 
inom det kreaturligas område genom Guds tillbedjan under 
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bildens form — det första stadiet i det religiösa affallet, hvarom 
talats v. 22—23. — På liknande sätt framhåller den med 32 
Todto Vv. 26 inledda satsen följden på det sedliga lifvets om- 
råde: onaturlig osedlighet såsom straff för släktförväxlingen 
af Guds och skapelsens natur — det andra stadiet af det reli- 
giösa affallet, hvarom talats i v. 25..— Och liknande är för- 
hållandet mellan den fullkomliga sedliga upplösningen i per- 
son-, familje- och folklif, sådan den framhålles v. 28 b—32, och 
den fullkomliga likgiltigheten för Gud, då Gud för människorna 
blifvit ett namn, blottadt på all kraft — det tredje stadiet i 
det religiösa affallet, hvarom talats v. 28 a. — Nytt stycke bör 
alltså börja med v. 22, där Paulus begynner en utveckling i 
detalj=af det affall, han allmänt karaktäriserat v. 21. Efter 
Mare sätteskettistreck: Ny meningr begynner med v.r25, då 
»nu» utgår. Likaså utgår »ja» v. 26, såsom både omotiveradt 
ochmimissvisande.= bBiteri v. 275 börjar icke nytt stycke, utan 
där sättes blott ett streck, för att antyda ett nytt utvecklings- 
Stadium, och 4 vs23 utgar det missvisande »nus.r — I I: 32 
bör »veta, huru Gud dömer och» utbytas mot N. U.: »känna 
Guds rättfärdiga dom, att». 


2:70 f: Evigt lif skall! han gifva åt dem som genom att 
ståndaktigt göra hvad godt är söka härlighet, ära och oför- 
gänglighet. 


Den med Zzad dtomwoyhy Epyov åvadod uttryckta tanken 
kommer icke genom denna öfversättning till sin rätt. Det 
är själfva sökandet, som därmed karaktäriseras, såsom präg- 
ladt af det framhärdande, den uthållighet, som tillkommer ett 
godt verk. Här är sålunda icke fråga om hvad man kallar 
»goda gärningar». Själfva sökandet är det Epyov avodöv, 
hvarom här talas, och det visar sig såsom sådant just däruti, 
att det är 109 özopoviv, d. ä. fortgående, oafbrutet. Ofver- 
sättningen alltså: »Evigt lif skall han gifva åt dem, som på 
ett uthålligt sätt, såsom det tillkommer ett godt verk, söka 
härlighet» etc. 


2:8: Men öfver dem som äro egensinniga och icke vilja 


lyda sanningen etc. 
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»Egensinniga» är ju bättre än N. U:s »partisinnade» och 
motsvarar K. B:s »enträtna»; jfr B. Wezss: »den Rechthaber- 
rischen». Men &pwets är icke att härleda af Epic (= tvist) 
utan af Zpidoc (= daglönare; jfr fpt9edesdas = arbeta för lön). 
Alltså: »lönsjuka» och sedan allmännare »själfviskhet»; jfr von 
Hofmann, Cremer m. fl. pideto står här synbarligen i mot- 
sats till ögÉa, Tur och åvdapstia (v. 7)- Människans 3660, 
det är människan, sådan hon i sanning bör vara, då hon 
motsvarar sin idé, det är då hon i hvarje ögonblick i allt sitt 
tänkande, viljande och handlande är bestämd af Gud, i honom 
har sin medelpunkt, icke i sig själf; detta är då ock hennes 
ära och därigenom utpräglar sig i henne ett oförgängligt väsen. 
Öfversättningen alltså: »öfver dem, som låta sig ledas af 
själfviskhet och icke lyda sanningen» (ej »vilja lyda», såsom 
B. K.). — I öfverensstämmelse med hvad vid v. 7 anmärkts, 
bör det i v. 9 icke heta: »öfver hvar människas själ som 6e- 
drifver hvad ondt är», utan: »öfver hvar människas själ, som 
gör. det -onda», du vs, läten sie ledaskafisjaälviskhetak. 
samma sätt i v. 10, icke såsom B. K.: »hvar och en som gör 
hvad godt är», utan »det goda», d.v.s. uthålligt söker härlig- 
het) etc. 


2:12: Alla de som utan att äga någon lag hafva syndat. 


Därmed åsyftas ju hedningarna, men om dem säger 
Paulus uttryckligen i det följande, att de äga en lag (v. 14). 
I åvöpos ligger därför icke att de äro utan lag i allmänhet, 
utan att de äro utan den genom Moses gifna lagen i motsats 
till ösor ev våg (= de, som äro i besittning af denna lag). 
Att vöpos utan artikel icke skulle kunna beteckna den mo- 
saiska lagen är ett ohållbart påstående. JE. Grafe har i sin 
»Paulinische Lehre von Gesetz» uppvisat, att utelämnandet 
eller utsättandet af artikeln ofta beror på rent filologiska skäl. 
Egendomligt nog öfversätter B. K.: »alla de som äga en lag», 
men omedelbart därefter v. 13 riktigt: »Zagens», ehuru där 
yöwov ock saknar artikel; på samma sätt 6: 14, 7: I m. fl. Då 
det af sammanhanget tydligt framgår, att det är den mosaiska 
lagen som åsyftas, bör vömogs, äfven då det saknar artikel, åter- 
gifvas bestämdt. Ösfversättningen alltså: » Alla de, som utan att 
äga lagen, hafva syndat — — — alla de, som äga lagen och 
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dock hafva syndat». Så bör ock i v. 14 i stället för »någon 
lag» sättas »lagen». 


2:15: — — då deras samveten bära dem vittnesbörd och 
då deras tankar, 7 strid med hvarandra, än anklaga dem, än 


åter fritaga dem från skuld. 


Om samvetet säges här ett Svykaptupetv. Detta shy åter- 
gifver icke B. K. Det är dock icke betydelselöst. Samvetet 
vittnar nämligen med det i hjärtat inskrifna Zpoy vöpov, som 
B. K. något fritt återger med »lagens fordran». Öfversätt- 
ningen därför: »då deras samvete därjämte (N. U.: tillika) bär 
dem vittnesbörd». — I stället för »i strid med hvarandra», 
som innebär en tolkning, som kan vara oriktig, är N. U.: »in- 
bördes» att föredraga. 


2:17: Du kallar dig jude och förlitar dig på att du ar 


en lag och berömmer dig af att du har en Gud. 


B. EK. har här lämnat 82 oöfversatt. Det bör dock åter- 
gifvas, då P. först här vänder sig direkt uteslutande till juden. 
I 2:1—16 har han haft både judar och hedningar i sikte 
(v. I, 6, 9, 10). — Af B. K:s öfversättning synes framgå, att 
icke hedningarna (romarne) skulle kunna berömma sig af att 
hafva en lag eller en Gud. Öfversättningen bör vara: »Du 
kallar dig jude och förlitar dig på lagen och berömmer dig 
ar GUde, -—Arsamma skal bor detsv. 23 neta: skada, 
som berömmer dig af lagen» etc. —I v. 18 bör tå övorpépovta. 
icke återgifvas med: »kvad rättast är» utan »hvad som af- 
viker därifrån», >»hvad som är orätt»; jfr t. ex. von Hofmann. 


3:20: Ty genom laggärningar kan intet kött göras rätt- 
färdigt inför honom. Genom lag lär man ju öotz att känna 


synden. 


Om det olämpliga återgifvandet af övvarody med »göra 
rättfärdig» är förut taladt. »Blott> saknar motsvarighet i 
texten, och —— lat vara att DB. K. har stöd i Lutkers otvete 
sättning — begränsar lagens betydelse på ett sätt, som icke 
pan LnSkt (RT SA ROM Fo Gal signa 
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I 3: 30 återger B. K. & niotews med »på grund af tro. 
På samma. SAC? Her Lyn GallAS ÖT SS 

Denna öfversättning har emot sig hela Pauli och N. T:s 
läroåskådning. Tron framställes aldrig såsom grund till rätt- 
färdiggörelsen. & betyder helt enkelt »med utgångspunkt 
från». B. K. återger äfven annorstädes 2 zistews riktigt med 
sar tros, (tex. Gall 3:24) ellen voenomn trostEtEECKYEROm 
1:17; 9: 3230 (Gall 2103-33 1225 HIDE TOS: SATAN 
Att P. använder 27 ziotews, när han talar om judarnas rätt- 
färdiggörelse, du tf ziotews om hedningarnas har här sin 
naturliga förklaringsgrund däri, att hos judarna annat kunde 
tänkas ha betydelse: lag, omskärelse o.s. v., hvilket icke var 
förhållandet med hedningarna. Med eftertryck framhålles så, 
att det endast är genom att utgå från tro, som en jude” kan 
vinna rättfärdiggörelse: För hedningen framhålles tro rätt och 
slätt som medlet, hvarjämte genom artikeln framför ziotewc 
hänvisas till den nyss förut nämnda rättfärdiggörande tron. 


3521: Göra vi da nvad lag ar oms intet genomstrons 
Bort det! Tvärtom fastställa vi lag. 


B. K. har goda föregångare för denna sin tolkning 
(Augustinus, Lulher, Melanchion, Philippi, von Hofmann, Beck 
ms 0... Icke desto mindre tsyneskden migecker fiktion Om 
den . rättfärdighet, som leder sitt ursprung från Gud, har P. 
v. 21 sagt: poaptopovpévn ÖTd Tod YvÖökov val tAäv TPOGNTÖV. 
Han öfvergår nu att bevisa, att lagen och profeterna verk- 
ligen vittna om den. — Abrahams (4: If.) vittnesbörd är 
hämtadt ur. lagen, Davids. (4:61) ur profeterna. —. Vi ha 
så i 3:31 inledningen eller temat till det, som framhålles i 
kap. 4, på samma gång det, som Godet framhåller, är ett 
summariskt återgifvande af det, som hittills blifvit ådagalagdt 
rörande öfverensstämmelsen mellan lagen och tron. Headlam 
återger riktigt sammanhanget sålunda: »Juden såg på G. T., 
och han såg däri lagen, lydnad mot lagen eller gärningar, 
omskärelse, härstamning från Abraham. Paulus sade: se efter 
igen och se djupare, och du skall se — icke lag, utan löfte, 
icke gärningar, utan tro, som omskärelsen blott är inseglet 
på, icke lekamlig härstamning från Abraham, utan andlig. 
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Allt detta är genom kristendomen förverkligadt». Lietzmann 
återger därför iotsvopey riktigt sålunda: »wir richten es auf — 
wir stellen seine bleibende Bedeutung fest»; jfr B. Weiss, 
Fiilicher m. fl. Öfversättningen därför: »Göra vi då lagen 
om intet genom tron? Bort det! Tvärtom stadfästa vi 
lagen». 


4: 1: Hvad skola vi då säga om Abraham, om honom, 
som är vår stamfader efter köttet? 


B. K. har i anslutning till Westcott-Hort med stöd af B 
utelämnat edpyxévar Genom dess utelämnande blir det föl- 
jande Ydåp så godt som obegripligt. Med stöd af NACDKLP 
etc. ha ock Zzsch., Gebhardt, Nestle m. fl. bibehållit det, tvifvels- 
utan med all rätt. Ursprungligen har edpyxétvar sannolikt haft 
sin plats framför xatå såpxwa (K. L. P. m. fl.) och sedan flyt- 
tats framför ”ABpodp, möjligen för att toy Tpordtopa och 272 
såpa. skulle sammanföras (jfr Godet), samt till sist uteslutits. 
I-alla händelser bör det förbindas med x9td oåpxa, då det 
här icke är fråga om beskaffenheten af Abrahams faderskap, 
utan huru Abraham blef rättfärdig. Alltså: »Hvad skola vi 
då säga, att Abraham, vår stamfader, vunnit efter köttet», 
d. v. s. genom omskärelsen såsom den judiska gärningen z2v 
2toyfv. I 3:20 var sagdt, att intet kött kan genom laggär- 
ningar varda rättfärdiggjordt inför Gud. Gäller nu detta äfven 
Abraham? Har han genom laggärningar funnit rättfärdig- 
görelse? Nej! Ty om Abraham blef rättfärdiggjord genom 
gärningar (= xt såpxs), så har han ju något att berömma 


sig af. 
S 
5:7: — — någon kan hafva mod att dö för sina välgörare. 


B. K. har ju många föregångare till en personlig upp- 
fattning af tod äyadod (så t. ex. Beck, Filicher), äfven i den 
angifna betydelsen: »välgörare» (så t. ex. Tholuck). Men 
artikeln, som här förekommer, men saknas framför övvalov, 
hvarför detta måste uppfattas personligt, torde här betyda 
något. Med v. Hofmann, Godet, Weizsäcker,. Myrberg m. fl. 
torde K. B. ha rätt: »för det som godt är», för en god sak 
t. ex. fäderneslandet. 
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Hvarför det 5:8 skall heta: »Kristus fick dö för oss» i 
stället för såsom N. U.: »har dött» eller blott »dog» är icke 
AtkiNse: | 

5:12: Genom en människa kom synden i världen och 
genom synden döden; och så kom döden öfver alla män- 
niskor. 

Bättre vore i följd af det dubbla eis: kom in i världen; 
den inorganiserades i henne som en världsmakt. I enlighet 
med det betonade o5tws och det åskådliga ör/Adev vore ock 
lämpligare: »och på detta sätt (eller »på grund af detta för- 
hållande»: sambandet mellan synden och döden) har döden 
trängt igenom till alla människor. 

5:15: Likväl är öfverträdelsen Zngalunda att förlikna 
vid nådegåfvan. 

Ett sådant förliknande har ju skett 1 v. 14, Detisom 
P.- säger är, att det är em skillnad; en olikhet mellanito 
Tapårtoka och td yåpioma. Jfr Tw Cl: But there is a con- 
trast between Adam's offence and God's gracious gift.» 


5:15b: — så har ännu mycket mer Guds nåd och den 
gåfva, som nådefullt blef oss beskärd — också den genom 
en enda människa, nämligen Jesus Kristus — på ett öfverflö- 


dande sätt kommit de många till del. 


Man får här det intrycket, att »ännu mycket mer» vore 
att fatta kvantitativt. Men detta ligger redan 1 åzepiooevoey. 
Här ar det ett logiskt plus (Santi ex) fultardi i Goderim set) 
och bör så ock återgifvas, ——n Attssasomi bk .isorkhanföta 
tj cod vdos ävdpörov TI. X. omedelbart till öwped kan svår- 
ligen vara riktigt; det hör till fv ydpw. Detta återgifver B. 
KR. med »som nådefullt blef oss beskärd». Men genom 2yv 
ycpit är icke sagdt på hvad sätt gåfvan blifvit gifven, utan 
den blir därigenom karaktäriserad. öwped är ock alltför obe- 
stämdt för att icke behöfva en sådan bestämning. — Genom 
öfversättningen: »på ett öfverflödande sätt kommit de många 
till del», låter B. K. här Paulus säga mer, än han verkligen 
säger. Han säger icke, att de många fått del af denna nåd, 
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utan blott att den har öfverflödat med hänsyn till de många, 
så att de ha rätt till den. Öfversättningen alltså: »Ty om 
genom ens öfverträdelse de många hafva hemfallit åt döden, 
så har ännu mycket vissare Guds nåd och gåfvan, som lig- 
ger i en nåd, som genom en enda människa, Jesus Kristus, 
förmedlats, öfverflödat med hänsyn till de många.» 


5: 16: Nådegåfvan kom såsom en följd af många öfver- 
trädelser och ledde till rättfärdiggörelse. 


Detta sätt att återgifva &x blir missvisande. Därmed är 
här blott utgångspunkten angifven. "Hvad P. vill säga är, att 
nådegaåfvan har till förutsättning icke blott Adams synd utan 
de många individernas personliga synder. Men ehuru så- 
lunda Adams ena synd satt frukt i de mångas personliga 
synder, så förmår dock icke den så stegrade synden hindra 
nådegåfvans resultat: rättfärdiggörelse. Jfr den af Godet an- 
vända bilden af gnistan, som antänder en skog, och den 
kraft, som förmår släcka elden, då hvarje träd står i brand, 
och åter göra skogen frisk. Ösfversättningen därför: »Nåde- 
gåfvan följde på mångas öfverträdelser». — I stället för »kom 
till välde» v. 17 vore »konungsligt härskat» eller »härskat 
såsom konung» att föredraga. — Likaså, i stället för »få lefva 
och komma till välde», »konungsligt härska i lif». »Få» bör 
utgå, då »undfå — — få» är stötande för örat. 


5:18: Alltså, likasom genom en endas öfverträdelse för- 
dömelse kom öfver alla människor, så zar ock genom en endas 
rättfärdighetsverk en rättfärdiggörelse, som leder till lif, £oz- 


mit öfver alla människor. 

I texten finnes intet motsvarande till vare sig >»kom> eller 
»har kommit». Meningarna äro ock delade, om här är att 
underförstå en aoristform: aånéfn eller åyévero (så t. ex. Lut- 
hardt, Godet) eller en presensform: ånofaiver eller viyveto. (så 
ES XRG As) ABIR ansluter s sig Ötillsdensrörarmenngen: 
Enligt den senare blefve öfversättningen: »Alltså, likasom ge- 
nom en endas öfverträdelse den (öfverträdelsen) verkar in uti 
alla människor i syfte att åstadkomma en fördömelsedom, så 
verkar ock genom en endas rättfärdighetsverk detta (rätt- 
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färdighetsverket) in uti alla människor i syfte att åstadkomma 
en rättfärdiggörelse till lif». — Båda meningarna kunna för- 
svaras. Men de behöfva icke utesluta hvarandra, då den 
andra inneligger i den första som en gifven följd. Vi ha här 
en rekapitulation af den i v. 12 uttalade tanken och den be- 
lysning den fått i v. 13—17. Där har P. framhållit, att gée- 
nom en människa synden inorganiserats i världen såsom 
en världsmakt och att på grund af detta förhållande döden 
blifvit alla människors lott; Adams fall resulterar förr eller 
senare för de enskilda människorna i död: den lekamliga 
döden. Detta resultat är alltså något, som hör framtiden till 
i förhållande till Adams fall. Men på samma gång har P. 
ock framhållit, att detta resultat är en följd af den dödsdom, 
som i och genom Adams öfverträdelse drabbat släktet (v. 
16 a). Döden var alltså gifven, på visst sätt förhanden i och ' 
genom Adams öfverträdelse. Vi möta alltså i det föregående 
såväl den tanken: genom en endas öfverträdelse har det kom- 

mit till en dödsdom öfver alla människor, som den: genom 
en endas öfverträdelse arbetar den i alla människor 7 syfte 
aft realisera dödsdomen. — Liknande gäller ock i fråga om 
den andra parallellsatsen. Å ena sida har med afseende på 
nådegåfvan i Kristus framhållits, att den har öfverflödat med 
hänsyn till de många; en rättfärdiggörelse med hänsyn till 
alla har sålunda ägt rum (v. 16 Db). Å andra sidan har det 
ock framhållits, huru de, som mottaga den öfverflödande 
nåden, skola konungsligt härska i lif, d. ä. skola trots alla 
sina synder införsättas i ett tillstånd, motsatt IZåvatoc. Alltså 
nådegåfvan i Kristus icke blott tar öfverflödat och så åstad- 
kommit en rättfärdiggörelse med hänsyn till alla, utan, sedan 
den detta gjort, arbetar den att realisera den alla åsyftande 
rättfärdiggörelsen på den enskilde och föra honom till ett 
Pasiuedew öv lwf. Det har talats om en rättfärdiggörelse, 
som hör dels det förflutna dels framtiden till. Alltså å ena 
sidan, igenom ens öfverträdelse har det kommit till en dödsdom 
öfver alla och genom ens rättfärdighet kar det kommat till en 
rättfärdiggörelse med hänsyn till alla; å andra sidan: ens 
öfverträdelse arbetar ini alla människor / syfte att realisera döds- 
domen och ens rättfärdighet arbetar in i alla människor i syfte att 
realisera rättfärdiggörelsedomen. Verkningskretsen för den enas 
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öfverträdelse och den andres »rättfärdighetsverk» är alltså 
densamma. Är den ene en världsmakt, så är ock den andre 
det, den ene verkande NatdApyro, den andre övvxglwors Cw7s- 
— Är nu detta riktigt, som icke torde kunna bestridas, och 
innehåller v. 18 f. en rekapitulation- af v. 12—17, hvilket icke 
heller torde kunna bestridas, då böra ock båda tankarna 
komma till sin rätt vid öfversättningen. Då nu vårt språk 
icke medgifver verbens utelämnande såsom grekiskan, blir öfver- 
sättningen förslagsvis sålunda : Alltså, likasom genom en endas 
öfverträdelse en dödsdom har drabbat alla människor och 
den (öfverträdelsen) verkar i alla i syfte att realisera den, på 
samma sätt har ock genom en endas rättfärdighetsverk en 
rättfärdiggörelse till lif kommit öfver alla människor och det 
(rättfärdighetsverket) verkar i alla i syfte att realisera den, — 


5:19: Ty såsom genom en enda människas olydnad de 
många blefvo gjorda till syndare, så skola ock genom ens 
lydnad de många göras rättfärdiga. 


Här angifves grund till de båda tankarna i v. 18, att 
Adams zapåttoyka resulterat och resulterar i dåvartos och 
Kristi övvotwpka i årvatwsrs Cwns. Grunden till den förra lig- 
ger däri, att Adams zapattoka var en zapaxorj, hvarigenom 
ÄävaptWkol NateoståINSsAyV oc TOOL Xadioråvor = införsätta I 
Sh ASS Steins (ur tr (G INElur ds sig ANS RAR II SS 
Hebr. 5:1). De många ha sålunda blifvit satta i den ställ- 
ningen, som angifves genom damaptöWhot; de ha införsatts i 
syndares klass. Det är just den omständigheten, att den 
enes olydnad gifvit släktet dess grundprägel, hvari förkla- 
ringen ligger till dödens universalism. -— I öfverensstämmelse 
härmed ligger i ötxaor KITASEARNGOVTAE: de skola försättas 
i den ställning, som angifves genom ötxouwor, d. ä. införsättas 
i rättfärdigas ställning. Att futurformen icke har afseende 
på den kommande slutdomen, borde säga sig själft. Det är 
användt med hänsyn till Kristi S5zoxof och har afseende på 
hela den därpå följande tiden. Att införsättas i en ställning 
såsom Ödixawor är dock icke detsamma som »göras rättfär- 
digax helgar. (sarBIR): Porvillangifvar grund stilgatt 
Kristi rättfärdighetsverk kan i alla människor åstadkomma en 
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rättfärdiggörelse, som resulterar i lif, d. v. s. en verklig inre 
rättfärdighet. Det blir då synbarligen en orimlig tanke att 
säga, att ett verkligt rättfärdiggörande skulle ha sin grund i 
ett verkligt rättfärdiggörande. Det vore ju att bevisa en sats 
genom att upprepa samma sats; och det är ju intet bevis. 
åtvoor — »icke-syndare». Här är sagdt: de många skola 
genom Kristi lydnad blifva satta i rättfärdigas ställning, d.v. 
s. få sina synder förlåtna. 

I 5:20: är N. U:s »öfverflöda» att. föredraga framför b: 
K:s »blifva så mycket större». I 6:8 bör »få» utgå. I 6:12 
öfversätter B. K. »z edra dödliga kroppar» 1 stället för en- 
ligt texten: i eder dödliga kropp. I och förnsigrvore ju 
därom intet att säga; men genom denna öfversättning kom- 
mer »dess» framför begärelsen att hänföras till synden och 
icke, såsom texten tydligen säger, till kroppen. — 

6: 14: Ty synden skall nu icke mer hafva zågon makt 
öfver eder. 

Det är icke detta, som är sagdt med od xvpiedoet, utan 
att den icke skall »vara herre» (Myrberg, Godet), »råda öfver» 
(NM. U., Rev. Vers), »härska» (MM. B., Lietzmann). Synden kan 
nog då och då göra sitt inflytande gällande, men härska, 
råda kan hon icke: Och det är detta, som här säges. — 

I 6:17 bör »Zära» utbytas mott. ex. lärotyp, läroframställ- 
ning eller »läromönster» (Myrberg). Texten har ju töxoy 
dtdayTs. I 6:22 bör N. U. bibehållas: »Ty syndens lön är 
döden, men Guds gåfva är evigt lif i Kristus Jesus, vår 
Herre.> Sådana pregnanta utsagor förlora på hvarje para- 
frasering. — I 7:7 bör det heta »genom lagen», icke »genom 
en lag», såsom B. K. har, (jfr Grafe och hvad därom förut 
är sagdt). 

7:17: Så är det nu icke mer jag som gör sådant. 

B. K. har icke här klart återgifvit Pauli tankegång. I 


sådant fall hade med v. 17 ett nytt stycke bort börjas, hvil- 
ket däremot icke är af nöden hvarken vid v. 12 eller v. 14. 
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Pauli resonemang 7:1—6 hade väckt två frågor: 1) Är lagen 
synd eller orsak till synden, då lustar, som voro verksamma 
1 lemmarna till att bära döden frukt, sades uppväckas genom 
lagen? 2) Förmår då lagen med sitt kraf på rättfärdighet 
föra blott till ett tjänande i det gamla väsendet efter bok- 
stafven, icke till ett tjänande i ett nytt väsen efter Anden, 
m. a. o. förmår då lagen icke föra till verklig frihet? På 
den första frågan gifver P. svaret i v. 7—16. Han visar 
där, att lagen är helig och därför pnevmatisk, andlig, kräf- 
vande ett bestämdt brytande med själfviskheten, men den 
förefann P. köttslig, behärskad af själfviskhetens makt. Paulus 
vaknar och vill underordna sig lagens kraf, men kan icke 
realisera denna sin vilja, emedan han var en ofri, vanmäktig 
slaf. Då han emellertid i sin vilja helt ställer sig på lagens 
sida mot den makt, som behärskar honom, erkänner han ju 
obetingadt lagen såsom helig och andlig. »Lagen är god», 
det är hans erfarenhetssvar på frågan: »Ar lagen synd?» (v. 
16). — Från och med v. 17 upptager P. den andra frågan 
till besvarande, huruvida en död från lagen är nödvändig för 
att komma till ett tjänande i ett nytt väsen efter Anden. 
Han visar därvid lagens vanmakt att föra människan dit (jfr 
8: 3). Men därvid får han ock tillfälle att ådagalägga, huru 
långt en människa kan komma genom ett tjänande i det 
gamla väsendet efter bokstafven. Han visar, huru bekän- 
nelsen v. 16: »Så gifver jag mitt bifall åt lagen och vittnar 
om att den är god», icke stannar vid ett tillfälligt erkän- 
nande af lagens etiska kraf och därmed ett tillfälligt teoretiskt- 
praktiskt gripande efter det nu insedda etiska idealet, såsom 
pnevmatiskt, af Anden bestämdt, utan huru därur utvecklar 
sig en relativt ny lifsriktning, ett sökande med den karaktär 
P. angifvit 2:7, en relativt ny lifsriktning, men icke en lifs- 
riktning, präglad af verklig frihet. Motsatsen i denna relativt 
nya lifsriktning är icke mellan den af Anden (tb zvedpa ts 
Co7s, 8:2) behärskade »invärtes människan» och »köttet», som 
då ligger under (kap. 8), utan mellan »den invärtes männi- 
skan», »jag, lämnad åt mig själf» och »köttet», hvilket, trots 
all ärlig kamp, härskar. — Med v. 17 bör därför ett nytt 
stycke börja. Och i stället för B. K:s: »Så är det nu icke 
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mer jag» etc. bör det enligt texten vvyi 5€ heta: »Men nu är 
det icke mer jag.» 


8:2. Ty andens lag — den andes, som giver lif i Kris- 
tus Jesus. 

B: Ki har har återgått tll/KY BI Detlar docktickerden 
tanken P. här vill framhålla, att Andens lag gifver lif i Kris- 
tus. — detta framhålles i det följande 2brutansattrden 
Andes lag, som gifver lif, är i Kristus Jesus för handen, såsom 
P. utvecklat 5:12—7/7;6. Ofversättningen därför: » Ty denilefr 
vandegörande Andens lag (eller andelagen) i Kristus Jesus 
har gjort mig fri.» 

I v. 6 bör »såsom» utbytas mot »men»; texten har icke 
vwodws, utan då. I v. 11 har B. K. i anslutning till Westcott- 
Hort, Nestle m. fl. med Weizsäcker, TwC., Rev. Vers., N. B. 
m. fl följt läsarten du Tod Svorxodyros Adtod ATVEDWATOG. 
Men då B jämte den västerländska texttypen stödjer läs- 
arten årg med acc., så hade den bort följas; så både K. B. och 
NI Ul 11 87201 öfversatter ID. Korölg medi ace. sasomnrder 
stode öv med gen. — I 8:29 liksom 11:2 bör »sett till» 
utbytas mot N. U:sj »förut känt» (jfr. ti exil Bb, VWerssiGodei. 
— I 3:30 frågar man sig, med hvad rätt B. K. återger aorist- 
former med presens. Paulus bör få vara Paulus, äfven om 
det ”icke” låter sa bra för svenska öron. i Si33 böfrieke, 
såsom förut anmärkts, Pauli tvärhuggna satser uppmjukas ge- 
nom dessa tvänne tillagda »ja». 

9:5:— han som är Gud öfver allting vare högtlofvad i 
evighet! 

Något motsvarande till »vare» finnes icke i texten. Ge- 
nom detta tillägg synes B. É. ansluta sig till de exegeter — 
nu senast JYilicher och Lietzmann — som fatta det här 
sagda såsom en lofprisning åt Gud. Redan ett grammatiskt 


skäl talar emot en sådan uppfattning. Ordställningen hade 
då bort vara: edkoyntås deds 6 Öv mt zåvruv; (jfr t. ex. 2 


Korg Efesi: 3; Petri nr: 5) kor öykanknyterisigeniiesel 
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d. v. s. då det icke inleder en hel ny sats, såsom t. ex. Joh. 
3: 31, till ett föregående ord såsom närmare bestämning (jfr 
ERCENJORIT ST TSSIS EN Syn Tigre pKor II: 32, —flankesams 
manhanget talar ock däremot. Det finnes ingen anledning 
där att prisa Gud för hans allmakt, hvilket ju ligger i 6 öv 
exil zdyrwy, men väl för hans barmhärtighet och trohet, hvil- 
ket dock icke sker. Hvad man däremot väntar, det är, att P. 
skulle säga något mer om Kristus, sedan han om honom 
sagt, att han »efter köttet» är kommen från Israel. Hade 
han blott velat säga, att Kristus härstammade från Israel, så 
hade han blott behöft säga: €& öv Xpiotés. — Det första han 
då säger om Kristus, det är 6 öv ån zdvrwy, att han är den, 
som-är öfver allting, d.v.s. han är xdproc; det andra, att han 
är Veds, eDAoYfNTOs ets tods atövas, Gud, högtlofvad i evighet. 
Komma bör därför sättas efter zåvrmwy. Det är här alldeles 
samma stegring som i Thomas bekännelse Joh. 20:28. Här- 
med är då det sagdt om Kristus, som man väntar. — Man 
Hart haremot umvandt, att Pp. eljes) icker kallar ÖKinSstöskeds: 
Denna invändning har icke den betydelse, man tillmätt den. 
(JT T & BI 2305 KM FR NL uj 2 ler na 
versättningen alltså: »han som är öfver allting, Gud, högtlof- 
> vad i evighet». — Till Kristus hänföres utsagan af alla äldre 
exegeter från Ireneus till Luther och Calvin och bland nyare 
af Hoppe, Tholuck, Philippi, von Hofmann, Beck, Godet, 
föulhar din NVVEeTsS, Schat Petersenpa tl: Sarock KK. Bi, Mi 
GEUNDES NIKO ONERE Or fersarete: : 

I 9:22 är »ehuru» (N. U.) att föredraga framför »när» 
(B. K.). — 9: 32 innehåller en onödig omskrifning. — I 10:3 
bör stäsar lämpligare återgifvas med »upprätta»; så K. B., 
N.U., Myrberg; jfr B. Weiss; Weizsäcker: »aufzurichten». 
MW CESetup, Kevin Vers oestablishöl BI KNdaremot 
Nörd SHiTO STO ha nyb RO ateroitvite ve primed spjäll 
som här vore fråga om en stegring. Men här angifves ju 
grunden till att man genom hjärtats tro på Kristi uppstån- 
delse och en därur härflytande munnens bekännelse vinner 
frälsningen. Grunden ligger däri, att man med hjärtats tro 
blir rättfärdiggjord och på grund af sådan erfarenhet bekänner. 

10: 19: Har Israel kanhända icke förstått det? 
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Så i anslutning till ZwC: »Did not the people of Israel 
understand?» Att ywvöoszo äfven betyder »förstå», bestrides 
icke, men dess grundbetydelse är »lära känna». Och därom, 
icke om själfva förståendet, är det här enligt sammanhanget 
tal. Och att såsom B. K. med »jo» besvara en fråga, som 
den faktiska verkligheten gifver ett nekande svar på, kan väl 
icke vara riktigt. Däremot passar ett sådant »jo», hvartill 
dock i texten icke finnes någon motsvarighet, om Eyvw åter- 
gifves med »fått veta» »fått kännedom om». Jfr K&K. 5. 
Ni (7 Weigsäcker,u-Reus Versan Godermmmynl sf Sedan gps 
med hänvisning till Ps. 19: 5 framhållit, att predikans univer- 
salism profetiskt var förutsagd, betonar han särskildt, att 
Israel fått kännedom därom, och det zpörtos. Det var ju 
ock Pauli missionsgrundsats: »juden först, så ock greken» (jfr 
t. ex. Apg. 13:46; Kom. 1:10). mTpöros kan nämlsenneke 
gärna, såsom B. K. och de fleste göra, hänföres till Mwösäs. : 
»redan Moses säger ju», utan det bör hänföras till det före- 
gående: »Och jag säger: har icke Israel fått kännedom därom 
allra först?» Så t. ex. Myrberg 1 anslutning till von Hofmann. 
Därefter anför Paulus utsagor från Moses och Jesaia, som 
kasta ett öfverraskande ljus öfver hvad Gud med hänsyn 
till Israel åsyftar därmed, att hedningarna mottaga evangeliet, 
nämligen, att då Israel såg, huru hedningarna genom det 
mottogo frid och lif, det måtte uppväckas till nitälskan att 
äfven själf mottaga evangeliet och så få göra samma erfaren- 
heter. Då det nu är detta skriftcitaten framhålla: 1) att hed- 
ningarnas ingående i Guds rike är en kärleksåtgärd från Guds 
sida för att väcka Israel till nit; 2) att trots detta Israel för- 
blir gensträfvigt, och då det förut framhållits, huru Gud låtit 
frälsningsbudskapet tränga ut i hela världen, så att hela Israel 
både i Palestina och förskingringen haft tillfälle att höra och 
tro, så är det en tanke, som, när det är fråga om hvad Gud 
gjort för att föra Israel till tro, är alltför betydelsefull för att 
icke i detta sammanhang nämnas, och det är den, att fräls- 
ningsbudskapet först bars till Israel." Tankesammanhanget 
talar sålunda för att hänföra zpörtos till det föregående. Det 
är ock svårt att förstå anledningen till, hvarför det särskildt 
skulle framhäfvas, att Moses var den förste, som uttalat sig 
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om att Gud med hedningarnas ingående i Guds rike ville 
uppväcka Israel till nit. Hvad Paulus framhåller är alltså 
detta: Israel kan icke undskylla sig med att icke ha fått 
kunskapen om denna frälsning; ty 1) den är förkunnad i hela 
världen; 2) den är förkunnad först för Israel; 3) Gud har ge- 
nom hedningarnas ingående i Guds rike haft den kärleksaf- 
sikten att väcka Israel till nit för evangelium. Men trots 
detta har Israel förblifvit gensträfvigt och därmed uteslutit 
sig själf från frälsningen. 


11: 12: Och har deras förlust varit till rikedom för hed- 
ningarna etc. 


Med denna öfversättning ledes man att med t. ex. von 
Hofmann tänka på Israels förlust af den messianska fräls- 
ningen. Såsom motsats till »deras fulltalighet» är denna tolk- 
ning dock icke sannolik: Bättre med K. 5B., N.: U., Myrberg 
m. fl.: »deras förminskning», deras reducering till ett ringa 
tal. Det är om det genom denna reducering uppkomna 
mindretalet P. här säger, att det varit bärare af en sådan 
rikedom till hedningarna. Det var ju ock det faktiska för- 
hallandet, att kärnan i de nybildade hednakristna. försam- 
lingarna utgjordes af en judekristlig minoritet. 


I 11:25 bör i stället för »hedningarna i fulltalig skara» 
N. U.: hedningarnas fullhet» bibehållas. 


Om B. K:s öfversättning vore riktig och alltså tb T)Ypwwa 
tzöv dvöv skulle afse »die Gesammtheit der heidnischen 
Völker», såsom wv. Hofmann, Godet o. a. mena, då kan man 
fråga, huru Paulus i det följande i samband med Israels upp- 
tagande kan tala om en kallelse, som gifvits detta folk just 
med afseende på folkvärlden. Israel må nu ha förverkat den; 
å Guds sida står den dock fast, och dess lösande skall en 
gång för den hedniska folkvärlden innebära »lif från de döda». 
Men är den hedniska folkvärlden ingången i Guds rike, då kan 
ju icke vidare i detta afseende föreligga någon kallelse för 
Israel. Och dessutom vittnar Paulus och skriften för öfrigt, 
att innan Herrens tillkommelse och Israels upptagande affall 
och laglöshet skola sätta fullmogen frukt. Och då under den 
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tid, som föregår Herrens tillkommelse, Israel skall se sådant 
i den folkvärld, där enligt Herrens ord evangelium predikats 
till ett vittnesbörd för alla, är det ju en i sig orimlig tanke, 
att den messianska välsignelsens öfverflödande i hednavärlden 
skulle så öfverväldiga Israel, att det, såsom t. ex. Godet me- 
nar, skulle tvingas till att tro på Jesus såsom Messias. — 
iMipopa är = »complementum, id quo expletur lacuna — 
id quo damnum resarcitur (Grimm). Denna betydelse är 
obestridlig: (jfr t. ex. Matt, 0:16; Marksreset)CEHarfarsock 
enligt sammanhanget fråga om en ersättning för de afbrutna 
grenarna i Israel, hvarigenom den lucka, som uppkommit ge- 
nom deras afskiljande, skulle ifyllas. Här åsyftas sålunda icke 
hednafolk eller den hedniska folkvärlden såsom sådan, utan 
ett visst antal ur den hedniska folkvärlden, som genom evan- 
gelii predikan i henne insamlats under »hedningarnas tider» 
(a 21:24). Huru stoftrdetran kannomendasttlettenss ot 
denna tolkning har tungt vägande skäl för sig, bör den icke 
genom öfversättningen omöjliggöras. — 

I 11:33 vore »ouppspårbara» att föredraga framför »out- 
rannsakliga». — I 12:1 blir Moyvwh icke öfversatt; i stället 
för: »detta är den tempeltjänst, som höfves eder», vore lämp- 
ligare: »detta är den förnuftiga (eller andliga) gudstjänst, som 
etex — [UTAS börssöst(emen>)ickenlamnastoofversattNochti 
Vv. 2 käyovo behålla sin vanliga öfversättning. 


15:28: När jag — lämnat 1 deras händer hvad som har 
blifvit insamladt. 


N. U. bevarar den genom Ssppayroduevos antydda bilden: 
»När jag beseglat åt dem denna insamling». — 

I 16:18 är N. U.: »menlösa» eller »omisstänksamma» att 
föredraga framför B. K.: »oskyldiga». Betydelsen af äxoxos är 
»nihil mali ab aliis metuens, nemini diffidens»> (Grimm). — I 
16: 25 bör xartd td edorrékrov icke återgifvas såsom B. K. gör: 
»Z tron på det evangelium jag förkunnar», utan »enligt mitt 
evangelium.» 


I Korintierbrefven förbigås förut i annat sammanhang be- 
fördar ställen, CSäsom tm Kormat250os2s,ilsusesen ork SR 
FM, NORS VIRA Fö 
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IETIKRKORETSLO bot »Stridig heter» utbytas mot »söndringar», 
såsom N. U. har det; jfr Weizsäcker, B. Weiss, Bachmann: 
»Spaltungen»; Rev. Vers., TPwC., Weymouth: »divisions»; 
Bousset: »Parteiungen». På samma sätt 11: 18;12:25. Därom 
är det här fråga, icke närmast om stridigheter, som äro 
en följd däraf. — I 1:18 har B. K. återgifvit äzölvsdu med 
Sgd infordarfveta; parsamma satt I Kor. 8:11; 20 Kor. 2:15; 
So mllesssF2 Nronm  tatst tet ligger idan ett visstölorsva- 
gande, som man har anledning att undra öfver, då B. K. t. 
ex. I Kor. 15:18 återger det klart och tydligt med »gå för- 
lorad», eller 2 Petr. 3:9 med »förgås». Så bör det återges 
äfven här, om icke N. U: »varda förtappad» bibehålles. 


1: 23: Vi åter predika en korsfäst Kristus, en som för 
judarna är en stötesten och för hedningarna en därskap, men 
som för de kallade, vare sig judar eller greker, är en Kristus, 


som är Guds kraft och Guds vishet. 


B. K. fattar här Xpistöy appellativt i strid mot det sätt, 
hvarpaå det här eljes användes, v. 12, 17; jfr t. ex. Bachmann, 
Heinricr.  Oriktigt är äfven, då B. K. fattar det andra Xpiotöv 
parallellt med sxåyvöarov; det är naturligen, liksom det första, 
styrdt af wnpbssoywev, hvarvid åotavpuwpévoy själffallet är under- 
förstådt; jfr t. ex. Bachmann, Schmredel, Bousset. I svenskan 
är objektets upprepande onödigt. Öfversättningen därför: Vi 
åter predika Kristus såsom korsfäst (eller såsom N. U.: »den 
korsfäste Kristus»), som visserligen för judarna är en stöte- 
sten och för hedningarna en dårskap, men för de kallade, 
vare sig judar eller greker, är en Guds kraft och Guds vis- 
het.» 


1: 30: Men af honom ären I i Kristus Jesus. 


Här vore ett förtydligande önskvärdt; t. ex.: Men hans 
verk är det, att etc.; jfr Weymouth: »But you — and it is 
all God's doing — are in Christ Jesus». — 

I 2:2 är omskrifningen för tung i jämförelse med Pauli 
uttryckssätt. N. U. vore att föredraga. Dessutom lämnar 
B. K. zoat framför todtov oöfversatt. Det har dock bety- 
delse, emedan därigenom todtoy &otuvpwusyoy starkare fram- 
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häfves. Öfversättningen därför: »och det om honom: såsom 
korsfäst». — I stället för »fullmogna»r 1 v. Omrvore, liksom vid 
14:20, »mogna» att föredraga och i v. 14 i stället för: >zf 
grundas på ett andligt sätt; N. U.: »andligen bedömas». — 
3:18: »vis genom denna tidsålders vishet» är missvisande. 
N. U. riktigt: »vis i denna värld.» Här är fråga om området, 
inom hvilket denna vishet framträder. ZzvC.: »if any one 
imagines, that, as regards this world, he is a wise man»; 
jfr t. ex. Backmann, Bousset. — I 4:15 bör » läromästare» 
utbytas med N. U.: »tuktomästare». På samma sätt på andra 
ställen, där zotdarwyés förekommer, t.ex. Gal. 3:24. I ordet 
ligger icke det vi vanligen förstå med »läromästare». Här 
är icke fråga om läraren, utan om den, som hade uppsikt 
öfver gossens eiler ynglingens uppförande. Vanligen var det 
en slaf, men understundom kunde fadern själf i denna egen- 
skap följa sin son, då han sändes till någon framstående lä- 
rare. Sannolikt hänsyftar P. här på ett sadant fällda Han 
bland de »tuktomästare», korintierna hade eller kunde få, ställer 
fram sig själf såsom »fader». 

4:17: Han skall påminna eder om de vägar jag vandrar 
i Kristi tjänst, i enlighet med den lära jag allestädes förkun- 
nar i alla församlingar. 

B. K. har här anslutit sig till Heznrici. Men riktigt an- 
märker Bachmanr, att det här är fråga om »nicht persön- 
liches Verhalten, sondern sachliche Anweisungen». Jfr Weiz- 
säcker: »meine Regeln in Christus»; ZwC.: »my methods of 
teaching the faith of Christ Jesus — methods which I follow 
everywhere in every church; Weypmouth: »my habits as a 
christian teacher». 


5:12: I dömen ju själfva allenast dem som äro innanför, 
under det art Gud skall döma dem som äro utanför. 


Om de båda satserna skola sammanbindas på sätt, som 
B. K. gör, måste åtminstone frågeformen bibehållas; hvad B. 
K. här låter P. säga om korintierna var ju emot verkliga för- 
hållandet. Därför antingen med ZzwC., som B. K. eljes här 
följt: »is it not for you to judge those who are within the 
Church, while God judges those who are outside? Jfr 
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Weymouth, eller som Bachmann: »Ist's nicht so, dass die 
drinnen ihr richtet, die draussen aber Gott richten wird?» 
Det är dock föga lämpligt att inrycka äfven den andra sat- 
sen i frågan. Ösfversättningen därför: »Är det icke dem, som 
äro innanför, som I hafven att döma? Dem, som äro utanför, 
SkalltGOd döma — 


5:13: I skolen drifva ut ifrån eder den som är ond. 


De gammaltestamentliga skriftställen: Deut. 17: 7; 22: 21 f., 
24; 24: 7: (LXX) sEapeite; 13:06; dupavreite, som här föresväfvat 
P., berättiga icke till att så återgifva imperativen: åÉdpare 
Här är en energisk uppfordran. N. U. riktigt: »Drifven ut 
från eder den som är ond». 


3:8: Men maten kan icke afgöra vär ställning till Gud. 


Det är icke detta, som är sagdt med zapaotrijser. I ordet 
ligger eg. ställa bredvid någon (Mark. 14: 47; Apg. 1: 10); »ad 
alicujus communionem sive familiaritatem adducere» (Grimm; 
jfr Bacimann. Alltså: »maten för oss icke i gemenskap med 
Gud> eller »närmare Gud». N. U. i sak riktigt: »främjar oss 
icke för Gud. — I v. 12 kunde efter »Kristus> ha för tyd- 
lighetens skull tillagts ett »själf». — 


Ö-ION Sager nan det icke 2 alld kändelser med tanke 
på oss? 


Denne B. K:s öfversättning af zdåvtws torde kunna för- 
svaras, äfven om »helt och hållet», som N. U. har, vore rik- 
tigare.. Men äfven med denna öfversättning har man icke 
anledning att med Bousset tala om en »allegorisierende Ver- 
gewaltigung» på det anförda skriftställets ordaförstånd och lik- 
som ursäkta Paulus: »Paulus wird nicht kleiner, wenn wir 
erkennen, dass sein Schriftbeweis im allgemeinen fär uns wert- 
los(!) ist». Riktigt anmärker Bacimann: » Allegorisch kann diese 
Auslegungsweise des Pl nicht heissen; denn man hat nicht 
den geringsten Anhalt dafär, dass Pl den urspränglichen 
Sinn der Vorschrift nicht tatsächlich als zu Recht bestehend 
anerkannt habe; er sichert nur durch den Gedanken, dass 
das (wirkliche) Interesse Gottes, wenn er so durch die Schrift 


348 A. KOLMODIN 


zu den Menschen rede, doch nicht auf die Tiere gehe, die 
Möglichkeit, von jener Schriftstelle in seinem Zusammenhang 
Gebrauch zu machen»>. 


0:12: Öm andra, natva ei viss Känns hetrrÖlNEFEd En 


Paulus säger det icke så i allmänhet, utan just-om den 
rättighet, hvarom här är fråga: att få del af deras lekamliga 
goda. N. U: riktigt: »Om andra hafva den rättigheten hos 
eders. — Fv. 17 är vid em torvaltaresädesysslosnenkrör. 
klarande not af nöden, då enligt vår uppfattning en förval- 
tares uppgift är allt annat än en »trälsyssla», eller ock bör 
otxovomia på annat sätt återgifvas. — I 11:7: »Kvinnan där- 
emot är allenast ett återsken af mannens härlighet», måste 
»allenast», som är missvisande och icke har någon motsva- 
righet 1 texten, utga. — Hvarfor. DB. IK, rost ochörPsrkater 
gifver od JEAw duäs Iyvosiv positivt: »jag vill säga eder», är 
svårt att förstå. — I 12:22 vore »tvärtom» bättre än »znej». 
— I 12:28 är det upprepade »några» allt annat än lämpligt. 
Profeter och lärare o. s. v. voro ju icke blott »några», utan 
många. Myrberg i anslutning till v. Hofmann: »Och de, 
hvilka Gud har satt i församlingen till för det första apostlar, 
för det andra profeter o. s. v. — icke äro de alla apostlar?» 
etc.; — Eller: »Och de, som Gud har satt i församlingen, äro 
först och främst apostlar, för det andra profeter, för det tredje 
lärare, vidare andra till att utföra kraftgärningar etc. Icke äro 
väl alla apostlar?» etc. — Iv. 31 återgifves önodte lämpligare 
med K. B: »faren efter»! — än med B. K.: »söken att undfå»! 
— I 13:3 är NYUMN sbraännassratt. föredra ga tramlör up, ste 
»brännas upp>. 


14: 37: Om hHågon menar sig vara en profet eller en man 
med ande etc. 


Detta kan missförstås. Antingen såsom Myrberg: »Om 
någon menar sig vara en profet eller drifvas af Anden»>, eller 
»om någon menar sig hafva profetians gåfva eller någon annan 
andlig gåfva»; jfr Weymouth: »a prophet or a man with spi- 
ritual gifts». 
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I 15:5f är »visade sig» en försämring af N. U.: »vardt 
sedd af». — 


15:8: Allra sist visade han sig också för mig som icke 
är mer värd än ett ofullgånget foster. 


Flästträffarebi KoriekerBaulttanke. i Det an om. sit tur 
stånd vid Kristi uppenbarelse för honom P. använder denna 
bild. Riktigt anmärker Bachmann, att P. betecknar sig såsom 
Extpwpa, »sofern die willige Hinnahme Christi und des Glau- 
bens an ihn die fär einen rechten Israeliten normale und 
zeitgemässige Entwicklung war, sein Widerstand gegen Jesus 
und seine Gemeinde also ihn als eine lebensunfähige Missge- 
burt kennzeichnete, eine Vorstellung, die man sich dadurch 
wird verdeutlichen därfen, dass man sich als die Mutter, die 
durch die normale Geburt jener erfreut und durch den An- 
blick des letzteren entsetzt ist, das geistliche Israel des 
Glaubens denkt. Die andern Apostel standen also auch, als 
Christus ihnen erschien, schon im Glauben an ihn; er war in 
dem entsprechenden Zeitpunkt eine wahrhaften Lebens bare, 
regelwidrige Erscheinung». — 


I 15:24 öfversätter B. K. xatapryeiy med »tillintetgöra». 
PE SatrNma sått vr 20R 2 NESS 2 RON 25 lön. He ONE 
kan ju ha denna betydelse: cessare facere — så t. ex. I Kor. 
6:13. Men riktigare vore här enligt Grimm: »inefficacem 
reddere», göra maktlös, afväpna. Det är ju icke fråga om 
att dessa »andevärldens furstar» skulle upphöra att existera. 


15:29: Hvad kunna annars de som låta döpa sig för de dö- 
das räkning uträtta därmed? Om så är, att de döda alls 
icke uppstå, hvarför låter man då döpa sig för deras räk- 
NING ? 

B. K:s öfversättning hvilar på den vanliga uppfattningen 
af detta ställe, att det vore en sed inom den korintiska för- 
samlingen, att församlingsmedlemmar läte sig döpa till för- 
mån för redan aflidna i den föreställningen, att deras dop 


skulle för dem medföra någon förmån. En sådan sed vore 
alltför egendomlig för att vara sannolik. Man har ock på 
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ett, såsom mig synes, rätt tillfredsställande sätt kommit till 
rätta med hvad P. här säger. Szep töv vexpöy bör icke, så- 
som B. K. gör, hänföras till ot Baxtidyevor, utan till zorfsonow 
och frågetecknet sättas icke efter vexpöv utan efter Sjetpovta. 
I den därpå följande satsen är det intet, som hindrar att läsa 
Ötep adröv (=$avröv), sc. töv vex pöy, i stället för dep adtav. 
Med ztöv vexpöy åsyftas då ej andra personer än med oi faz- 
tiödpevor, utan de sammanfalla. Med afseende på ot BPat- 
tlopevor anmärker Backmann riktigt: »Pl versetzt sich mit 
diesem Präsens gleichsam in den Augenblick, wo Menschen 
sich taufen lassen, um dadurch des Heils und ewigen Le- 
bens teilhaftig zu werden, und fragt, was sie mit dieser Hand- 
lung ausrichten werden, wenn jene Zukunft kommt, wo sie 
vom gemeinen Menschenschicksal erreicht und tot sein wer- 
den, vorausgesetzt, dass uäberhaupt Tote nicht und also auch 
sie nicht auferweckt werden, sondern im Tode bleiben; dann 
wird sich ihre Taufe dereinst gerade an dem entscheidenden 
Punkt als fruchtlos erwiesen haben». Szep töv vexpöv är 
alltså en breviloquens = >fur sich als" die kunftig Toten». 
Artikeln vid vexpöv har sin motsvarighet i artikeln vid Boz- 
tilöpevor. Hvad P. här framhåller är alltså detta. Liksom 
han förut v. 14 f. uppvisat trons värdelöshet, om Kristus icke är 
uppstånden, så uppvisar han här detsamma med afseende på 
dopet. Enligt Paul äskadninga (OsIIa Roms 0,3 LAGAS TeA 
m. f.) blir människan genom dopet försatt i lifsgemenskap 
med Kristi lefvandegörande Ande. Om nu de döpta skulle 
förblifva i döden, stode ju detta i bestämd motsägelse mot 
det tillstånd, i hvilket de genom dopet blifvit införsatta. Öf- 
versättningen alltså: »Hvad skola då de, som låta sig döpa, 
därmed uträtta för de dödas värld (eller: »för sig såsom döda»), 
om öfverhufvud inga döda uppväckas? Hvarför låta de sig 
då döpa med hänsyn därtill? — 


15: 32: Om jag var såsom hopen af människor, när jag 
här i Efesus kämpade mot vilddjuren, etc. 
Att P. i Efesus skulle på arenan kämpat mot vilda djur, 


såsom af de gamle, t. ex. Theodoretus, af nyare, t. ex. Hol- 
sten mena, är ett osannolikt, för att icke säga omöjligt, anta- 
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gande. Enligt Apg. voro därvarande ämbetsmän vänligt 
stämda mot P. Såsom romersk medborgare kunde P. icke 
heller dömas till en sådan strid. Och den, som kom undan 
med lifvet från den, han var ju hemfallen åt bödeln, utom i det 
fall att folket uttryckligen begärde förskoning. Det är natur- 
ligen ett bildlikt uttryck; jfr t. ex. Heinrici, Bachmann. Genom 
sot ävdpoöortov har P. ock antydt det pa ett sätt, som icke 
kan missförstås. Öfversättningen därför: >»Om jag efter män- 
niskosätt att tala kämpat med vilddjuren i Efesus», eller med 
Myrberg: »Om jag har kämpat med vilddjur i människoge- 
stalt.» — Såsom förut nämndt bör »här» utgå; likaså 16:38. 


2 Korinterbrefvet hör, så vidt jag kan döma, till de bäst 
öfversatta skrifterna i B. K:s öfversättning. Dock har jag 
äfven här åtskilliga önskemål. 

1:17 bör icke heta: »Så tänkte jag; och icke behöfver 
Jag väl därför nu hafva handlat i vankelmod» (B. K.), utan 
såsom t. ex. Bousset: »War ich nun etwa alzu leichtsinnig, 
als ich diese Absicht hegte.» 

os Ö ar NIUE benidoödslukt/ till döds = Fen litslukt 
till lif» att föredraga framför B. K.: »en lukt, som kommer af 
döden och leder till död.» — I 3:13 bör det icke heta: »Så 
att Israels barn zcke sågo» (B. K.). Skall afsiktssatsen för- 
vandlas till en följdsats — så gör B. K. ej sällan — så måste 
det åtminstone heta: »icke skulle se.> Bättre vore dock: »på 
det att Israels barn icke måtte se.» 


AM = SÄS meka OVAN SONEN LAK DU 
allt hvad ande är. 


Att här framhålla Kristus såsom herre öfver anden pas- 
Sartuicke mt hardet vi. 17 ärsagdtj att haniär anden, ligger 
det väl närmast att öfversätta med N. B.: »Saaledes som av 
Herren, der er Aanden; jfr B. Weiss: »>Von dem Herrn, der 
Geist ist>; Weymouth: »from the Lord, the Spirit»; så ock 
t. ex. Theodoretus, Luther, Heinrici, Bousset, Tw C., Rev. 
fäers am. If. 

I 4: 2 är »tvärtom» att föredraga framför »nej»; 1 Vv. 3 
bör det heta: »gå förlorade» i st. för »gå i fördärfvet»> (jfr 
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1 Kor. 15:18); 01 Abe ir StiMOti do Roche orre 
efter de ting, som synas, utan efter dem som icke synas» i 
st. f. »se på», Gcvwomeiy användes »von interessiertem In-Be- 
tracht-ziehen> (Schnedermann); Heinrici: »ins Auge fassen.» 


5:3: Ty sedan vi hafva blifvit iklädda denna, skola vi 


icke mer befinnas nakna. 


Tanken må vara riktig. Men grammatiskt är väl det icke 
möjligt att så återgifva et fe val. Därigenom är det något 
verkligt uttalas i villkorlig form. Alltså: »Om verkligen (så- 
som vi tro), sedan vi blifvit iklädda denna, vi icke mer skola 
befinnas nakna.» 

I 5: 14 bör »eftersom vi tänka så» utbytas mot — »döma 
så» eller såsom N. U.: »hålla så före», och i v. 16 bör ej ge- 
nom B. K:s öfversättning : »Kristus sådan han var efter köt- 
tet> en omtvistad tolkning fastslås. N. U. bör bibehållas. — 
Tankesammanhanget i v. 19 kommer icke till sin rätt, då 
un Moybowevos återgifves som en själfständig sats. Och i v. 
21 bör icke det genuint paulinska uttryckssättet: »på det 
att vi skulle varda Guds rättfärdighet i honom» ersättas med 
en parafrasering på sätt, som B. K. gjort. 


+ 
6: 14: Företagen eder icke att såsom omaka par gå i ok 
tillsammans med dem som icke tro. 


»Såsom omaka par» bör flyttas efter »dem som icke tro», 
då de »omaka paren» just utgöras af troende och icke-troende. 
Riktigare vore dock: »Träden icke in under ett för eder främ- 
mande ok, som tillhör (eller: ligger på) dem, som icke tro». 

I 9:5 f. öfversätter B. K. edAoyta på tre olika sätt: »rik- 
lig gåfva» (v. 5), »riklig välsignelse» (v. 6) och »riklig väl- 
signelsegåfvar I(v. 5). Hvarför? — Af B. K:s öfversättning 
af 12:3—4 får man det intrycket, att tanken” i v. 3 skulle 
vara en stegring gaf dets som ar sagdtivif2 b, Nenidetiar 
ju alldeles samma tanke. Stegringen ligger naturligen i upp- 
ryckandet till paradis i jämförelse med uppryckandet till tredje 
himmelen. Öfversättningen bör återge detta. — I 12:18 är 
»beredt ig» sannolikt korrekturfel på »beredt sig», — I 
v. 19 bör zåkou med von Hofmann föras till det föregående. 
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220 


AA a . af Oo - . . Uu . 
Ofversättningen alltså: »Hafva vi icke båda sedan länge gått 


1 samma fotspår? — I menen kanske, att vi försvara oss inför 
eder?» 


CIS a . Oo = 1" se . 
I fråga om Galaterbrefvet förbigås följande förut i an- 
nat sammanhang berörda ställen: 2:16; 3:8, 25; 5:16 m. fl. 
ROR 0 SE Str eredo ja oirad fördelinie 


icke med någon människa. 


B. K:s öfversättning motsvarar här icke texten, då z)9twc 
hör fill zposavedépnv. Det P. vill säga är, att han »från för- 
sta början icke rådförde sig med kött och blod». 

I 2:7 hänför B. K. zodvayttoy till det föregående och 
öfversätter: » Snarare tvärtom», men kommer härmed i strid 
med den historiska verkligheten. Paulus lade ju aldrig några 
nya förpliktelser på de andra apostlarna. todygyttov bör syn- 
barligen hänföras till ödetvås Ebwxnoy, v. 9. Att Jakob, Kefas 
och Johannes räckte Paulus handen till samarbete, det är 
detta, som framställes såsom motsats till, att de icke pålade 
honom nya förpliktelser. Detta kan svårligen tydliggöras, om 
den långa satsen v. 7-—-9 upplöses i fristående satser. Före- 
slås: »Tvärtom: då de sågo, att jag hade blifvit betrodd etc. 
— ty densamme som hade stått Petrus bi vid hans apostla- 
verksamhet — — bland hedningarna — och då de nu för- 
nummo, hvilken nåd som hade blifvit mig gifven, räckte de 
därför mig» etc. 


2:17: Men om nu jämväl vi, under vårt sökande efter 
rättfärdiggörelse i Kristus, hafva befunnits vara syndare, då 


är ju Kristus en syndatjänare? 


Det är icke det P. vill säga, att han och Petrus, judarna 
i allmänhet, som på grund af erfarenhet lärt — det är detta, 
som ligger i edétes v. 16 — att människan rättfärdiggöres 
genom tron, under sitt sökande efter att blifva rättfärdig- 
gjorda i Kristus hafva befunnits vara syndare, utan Z och 
med det att de söka blifva rättfärdiggjorda i Kristus, ha de 
sjunkit ned på samma ståndpunkt som hedniska syndare. 
Medvetandet därom är ju förutsättningen för att de skola slå 
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in på den vägen att söka rättfärdiggörelse genom tron. I 
stället för »under vårt sökande» därför »i det vi söka». 


3:3: Åren I så oförståndiga, att I, som hafven begynt i 


anden, likväl nu viljen sluta i köttet? 

Här har B. K., i strid mot hvad eljes är dess sträfvan, 
gjort en själfständig sats beroende. I stället för »sluta i 
köttet» bör det heta enligt 5. Weiss: »im Fleisch vollen- 
den»; jir: Za: >fulrt es: jetztum) Hlesehzotsnde Te 
»do you now end with what is external»? Weymouih: — 
»are you now going to reach perfection through what is ex- 
ternal»? Föresläås: »Så oförståndiga I ären! I, som begynt 
i anden, viljen nu bringa det till fullbordan genom något ut- 
värtes»! 


3:16: Det heter icke: »och åt dem som komma af din 
säd», såsom när det talas om många; utan det heter, såsom 


när det talas om en enda: »och åt din säd»>. 


Att på detta sätt återgifva xol tois otépuoow kan icke 
vara. riktigt. Paulas ställer har icke manga marvider i met 
sats mot en, utan i motsats mot de andra »säderna», linjerna 
fran Abraham genom Hagar och Keturas barn, sätter han 
säden genom Isak. Vid »många» är alltså »säder», linjer 
att. underförsta. När Gud. gat löftet, tänkte han på Isak: 
»I Isak skall din säd kallas». P. uttolkar det äfven så Rom. 
Ör3 >» Dersom. äro barn efterilöftet, derraknas tors ads klan 
utesluter sålunda den köttsliga härstamningen såsom ett ka- 
raktäristikum för att höra till säden och håller sig till den 
andliga, hvilket redan låg i Guds utsaga till Abraham; ty 
den gäller barnen efter löftet, ej barnen efter köttet. Grän- 
sen för det gudomliga perspektivet vid den tid Gud gaf löf- 
tet var Kristus och alla, som i tron med honom voro ett; 
jir vi 28-20: »alla ären Iretti Kristus: Jesus? — därmed 
ock Abrahams säd». Alldeles såsom här v. 16 använder P. I 
Kor. 12:12 »Kristus» såsom sammanfallande med församlin- 
gen, för hvilken Kristus är hufvudet. För den rabbinska tolk- 
ning man här påbördat Paulus — så senast Bousset — finns 
här intet rum. Zan anmärker: »Es erscheint öberflässig, 
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den Apostel, welcher des A. T's und der hebräischen Sprache 
jedenfalls kundiger war, als manche seiner Ausleger, und 
weleher die Gesamtheit der leiblichen oder geistlichen Nach- 
kommen Abr;'s als otépps ”Afpacaw bezeichnet (Gal. 3: 29; 
JF SRRROM RATE TOTT OKES TTT 200 22) oe gen 
den lächerlichen Vorwurf zu verteidigen, dass er den gewöhn- 
lichen kollektiven Sinn des Singulars YNY verkannt und aus 
dem Singular geschlossen habe, es miässe ein einzelnes Indi- 


viduum und zwar Christus gemeint sein». 


AROS amimalun dar nöllostockEvyiä nar vi voror ban, iktrals 
dom under »naturens makter» här i världen. 


BK. har här anslutit sig till en tolkning, som visser- 
ligen med mycken tvärsäkerhet från visst håll framhäfves som 
den riktiga, men likväl är allt annat än sannolik. Äldre exe- 
geter såsom Clhrysostomus m.fl. sågo i tå otoryeta tod sOswon 
en hänsyftning på de såsom andar tänkta stora himlakrop- 
parna: sol, måne och planeter, af hvilkas lopp icke blott ju- 
diska sabbater, nymånader och årsfester utan äfven många hed- 
Niska tes ttrdertvoro bbetoendest Sa ockra nyare to es. fu 
genfeld o. a. Liknande t. ex. Bousset: »Gestirn-Engel» samt 
»Elementar-Engel». Dessa äpyovtes och Zzoomoxrpåtopes med 
deras 2&ovstar och övyduvers skulle sålunda vara de makter, af 
hvilka både judar och hedningar under den förkristna tiden 


voro behärskade. Hela denna tolkning faller dock — från- 
sedtWandra Skal  jört Zant rd. TStälletochtSarskidteEmd Ad 
till Rol2s8 — redan på den invandningen, att det aldrig 


om dessa stjärne- eller elementerandar kan sägas, att de af 
Gud blifvit satta som förmyndare öfver människorna; och här 
är det ju fråga just om af Fadern tillsatta förmyndare. — 
otoryeioy = »primum quiddam, e quo reliqua ad aliquem ordi- 
nem — — necessaria oriuntur» (Grzmm); element, grundbe- 
Standsdel. Det kan fattas tysikaliskt, sasom. 2 Petr. 3: 10, 12. 
Därmed skulle man komma till en den föregående närliggande 
uppfattning — ett slags naturtjänst; men gent emot den gäl- 
ler äfven den anförda invändningen. <storyegtov kan dock 
äfven fattas etiskt; så Hebr. 5:12: »de allra första grunderna 
a Gudskords pa sanimarsätk Kolf2s3,20,(dar, detprartsn 
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förklaring i: »det skall du icke taga i»; »det skall du icke 
smaka», »det. skall du icke komma vide GalEHOto 
räknas ock iakttagandet af dagar, månader, tider och år så- 
som hörande till dessa storyeta. Alltså ligger häri närmast 
hela det judiska ceremonialväsendet, hvilket ju leder sitt ur- 
sprung från Gud. Men icke blott det. Paulus säger wv. 9 till 
de hednakristna, att de »vända tillbaka till» tå otoryeia. De 
hade sålunda såsom hedningar varit under dem. P. talar ju 
ock om tå Gtoryeta Tod ”OoWov; ZOskos = mänskligheten; jfr 
t. ex. Romr 3: 10; 2 Kor. 5ceo. Altså täsyftastdarmedanen 
de med de judiska ceremonialbuden mer eller mindre likar- 
tade uppfostringsmoment, som ingingo i de hedniska religio- 
nerna, hvilka uppfostringsmoment äfven kunna sägas leda sitt 
ursprung från Gud. Det är »das Abc, die Anfängerweisheit 
der Welt» (Ewald); Weymouth: »The world's rudimentary 
notions»; jfr t. ex. Lightfoot, Steffert m. ÅA. I stället för »na- 
turens makter här i världen» bör det heta antingen med K. 
B.: »utvärtes stadgar» eller med N. U.: »världens barnaläror» 
eller något liknande. På samma sätt vw 9 och Kol 2:83, 20. 

4:4: — sände Gud sin son. 

Texten kar ftoréotevkev = »sände Gud ut sin son» (Myr- 
berg), »sent forth» (Weymouth), hvilket förutsätter, »dass der 
Entsandte vor der Sendung in der Umgebung des Sendenden 


sich befunden habe» (Zahmn),d. v. s. hans preexistens. Alltså 
icke något oväsentligt. 


I 6:8 är N. U.: »sår i sitt kött — — sår i anden» att 
föredraga framför B. K.: »sår på sitt kötts mark sår på 
andens mark». — I 6:17 bör tod kowzod ej återgifvas med 


»härefter» (B. K.). Däri ligger en hänsyftning på det öfriga 
Israel, som icke är »Guds Israel». Man kan då fatta 105 
kortod såsom en gen. obj. (v. Hofmann) eller gen. part. 
(Zahn). Enligt den sistnämnde blir öfversättningen: »Af det 
öfriga (Israel) berede mig ingen möda och bekymmer; ty 
jag bär Jesu märken på min kropp». 

I Efeser-, Filipper- och Kolosserbrefven ha förut berörts 
följandesställent: FE feskinä3ea Lo er ETT Stor 
AL KOLIT 20 22 SOT 
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Efes. 1:19: — allt detta i enlighet med den väldiga 
styrkas kraft, hvarmed han verkade i Kristus, när han upp- 


väckte honom från de döda. 


Någon motsvarighet till »allt detta» finnes icke i texten. 
Det är ock missvisande; ty hvad P. med z0t4 thy Evåpyerav 
xtA. vill säga har afseende endast på todg ztiotedoyrac. Pauli 
BonmiWdetikföregaender Nadel gattrutipa att asarna matteria 
en djupare inblick dels i det härlighetstillstånd, i hvilket de 
blifvit införsatta, att de icke genom lockelser inifrån eller 
utifrån måtte frestas att lämna det, dels i den öfversvinneliga 
kraft, som verkar i dem, som tro, att den är mäktig att be- 
vara dem däri. I det följande går han närmare in på attut- 
veckla först det sistnämnda i en parallell mellan Kristus och 
läsarna: Kristus var död, men Guds kraft upphöjde honom 
öfver allt; de voro döda — men Gud har uppväckt dem och 
försatt dem i den himmelska världen och detta genom tron 
IEPOS 2LON ju Kol 2AT2 Hattar det. alltsa, fraga rsomken 
tro, som har sin förutsättning och källa i samma öfverväldi- 
gande Guds kraft, som verkade i Kristus. Öfversättningen 
alltså: — — »huru öfversvinneligt stor hans kraft är med af- 
seende på oss, som tro genom hans väldiga starkhets kraft». 
V. 20 bör inleda ett nytt stycke eller åtminstone en ny sats; 
ty här börjar Paulus utveckla öfversvinneligheten i Guds kraft 
NÖSE 1 KÖRStIS 15 Ö-A SÅ I läsaEne RK HO NOGNEÄS 
»Och med denna verkade han i Kristus, när han uppväckte 
Bonom etc: 


1:22: Och honom gaf han åt församlingen tll att vara 
ett hufvud för det hela. 

nepoNi Ottp Tåvro är en kort sammanfattning af det v. 

U .” 

21, 22a sagda. Öfversättningen därför: »Och honom, som 
är hufvudet öfver allt, har han gifvit åt församlingen. 

2:4: Men Gud, som är rik på barmhärtighet, har, för 
den stora kärleks skull, hvarmed han har älskat oss, gjort 
också oss, som voro döda genom våra öfverträdelser, lefvande 


med Kristus. 
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vol Övtas TLÄS VEXpoDS ATA. bör med Ewald hänföras till 
fv hyännoev fpas. I dödstillståndet voro vi föremål icke 
blott för Guds öpyr, utan äfven för hans åvdarn. Guds kär- 
leks rikedom framträder så mycket starkare genom föremålens 
ovärdighet. Samma tanke som Rom. 5:38. Det synes ock 
skäligen öfverflödigt att särskildt med hänsyn till lefvande- 
görelsen betona, att läsarna en gång befunnit sig i detta döds- 
tillstånd, då det så klart framhållits v. 1—2. Öfversättningen 
alltså: Men Gud, rik som han är i förbarmande, har för sin 
stora kärleks skull, med hvilken han älskat oss och det äfven 
då vi voro döda genom våra öfverträdelser, gjort oss lef- 
vande med Kristus. 


2:12: Kommen  ihäg, att I på dens tiden ruorem mutade 
Kristus. 


B. K. fattar ywpis Xpistod såsom predikativ. Men det 
vore »eine seltsame selbstverständliche Aussage» (Ewald). 
Det står otvetydligt i motsättning till évy Xpistö ”Ingod v. 13. 
Och såsom detta där ansiuter sig till yvovyi — så äfven enligt 
B: K.: »Nu däremot, då I ären i Kristus Jesus?, — sa an- 
sluter sig här yowpis Xpistod till xawpö Exetvw. Alltså: »att I 
på den tiden, då I voren utan Kristus», d. v. s. icke stoden i 
något som helst personligt förhållande till honom, »voren ute- 
stängda från medborgarskap i Israel» etc. För denna uppfatt- 
ning talar ock, att vi i det följande ha två parallella tankar: 


ATNANocpiwpEvor — al fvor och EAxlög ph Eyovres nal Iden. 
2:16: — Sedan han genom detta dödat fiendskapen. 


Omnoxtelvas TA. är en förklarande participialsats; därför: 
»i det han» etc.; jfr t. ex. Haupt. I stället för »genom detta» 
är med KE. B.x »genom sig själf» att föredraga. (jft Beck, 
v. Soden, Ewald wm. fl), då i sammanhanget Kristi person 
särskildt framhållas: v. 13: »i Kristus Jesus»; v. 14: »han är 


INENe NEG Mä INS SM SMER IRON = MM KSF 
I 4:13 är »mognad» att föredraga framför »fullmogenhet» 
(B. RK): — T 4722-24 frågar man sig, med nvad rätt Db. ÖK. 


öfversätter  änodésdo och vådbomsdo futuralt. Här är 
o a . . . . 
fråga om att framlägga hvad som tillhör sanningen i Jesus, 


| 
| 
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och dit hör, att de principiellt hafva aflagt den gamla män- 
niskan och principiellt iklädt sig den nya. Jfr för öfrigt t. 
ex. v. Hofmann, Myrberg, Ewald. — I 5: 5 bör i stället för: 
» Ty det veten och kännen I» (B. K.) det heta, såsom t. ex. 
Zw, C.: »For of this you may be sure; »veten och kännen 
detta»! — I 5:11 är N. U: »bestraffen» att föredraga fram- 
NOEL IB LESS ODES IIKAREL TI NL. lös = 


5:28: På samma sätt äro männen pliktiga att älska sina 
hustrur, då dessa ju äro deras egna kroppar. 

Det bör heta antingen såsom N. U.: »såsom sina egna 
kroppar» eller bättre: »såsom om de vore» etc.; jfr Ewald. 

I 6:16 har B. K. följt läsarten &nt zäsw, ehuru &v tä 
anpasttbestyrktt BK har ockhbfömbisett, Katt dvokafBövtes 
utan at är fogadt till det föregående, därmed antydande en 
underordnad tanke, en förutsättning för de där framställda 
maningarna. 


6:19: Bedjen ock för mig, att min mun må upplåtas och 


talets gåfva blifva mig gifven. 


»Talets gåfva» kan missförstås. Lämpligare vore: — 
»på det att, då jag öppnar min mun till tal, det må gifvas 


mig» etc. 
I Fil. 1:19 är »själfviskhet» att föredraga framför »egen- 
Säga (len IE INRESA 2 a SST SNR 2 IT NN 


»fastän» utbytas mot »då», och i det följande i stället för 
»ändock icke höll sin jämlikhet med Gud för ett vunnet byte» 
bör det heta: »icke betraktade sin Zzkhet med Gud som ett 
byte». 

2 utan utblottade sig själf) i det han antog tjänare: 
skepnad och blef människor lik och i utvärtes måtto fram- 
trädde såsom en människa. Han ödmjukade sig själf etc. 

Det synes riktigare, att låta xo synat edpedets mc 
ävIpöros vara underordnadt etaxetvwoey. Det är fråga om 
något nytt, som följde efter hans antagande af tjänareskep- 
nad. Öfversättningen alltså: »Och då han så iutvärtes måtto 
framträdde såsom en människa, ödmjukade han sig själf» etc.; 
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jfr t. ex. Weymouth. — I stället för »korsets död» är »döden 
på korset» att föredraga. — I 2:17 bör med Zahn ent ei 
Ivoia. vc. hänföras till ygipw och öfversättningen blifva: 
»Men om än mitt blod blifver utgjutet, fröjdar jag mig öfver 
edert trosoffer och eder trostjänst och deltager i allas eder 
glädje». 

3:15: Må därför vi alla, som äro »fullkomliga», hafva 
ett sådant sinne. Men om I nu i något stycke ären annor- 


lunda sinnade, så skall Gud också i det stycket gifva eder 


klarhet. 


; 


Mm 


Ett sådant återgifvande af itépws fpoveite kan icke vara 
riktigt. Paulus kan icke resonera så likgiltigt, efter hvad han 
sagt i det föregående om nödvändigheten att vara så sinnad, 
som han där framhåller. Öfversättningen bör vara: >»Om I 
då i något (annat) stycke tänken oriktigt (på ett med hänsyn 
till det riktiga främmande sätt), så skall Gud göra äfven detta 
klart för eder». 


Kol. 2:6: Såsom I nu i Herren Jesus hafven mottagit 


Kristus, så vandren i honom. 


Med denna öfversättning får icke töv zbpioy den tonvikt, 
det enligt sin ställning i satsen bör ha; jfr Ewald. Öfver- 
sättningen därför: »Såsom I nu hafven mottagit Kristus Jesus 
såsom Herren, så vandren i honom». 


2:12: — uppväckte med honom genom tron på Guds 
kraft. 


TAS tvepyelac är gen. originis. Så t. ex. Luther, Lueken, 
Weymouth m. fl. I öfverensstämmelse därmed K. B.: »genom 
tron, den Gud verkar». På samma sätt: N. U.: »genom tron 
alGTdstYyetkane 

I v. 13 kommer genom B. K:s upplösning af texten sam- 
manhanget icke fulit till sin rätt. Aor. part. Yapusdpevoc an- 
sluter sig till Aor. ind. svyelwoxotnoev, uttryckande samtidig- 
het. Föreslås: »också eder har han gjort lefvande med ho- 
nom, i det han förlät oss alla våra öfverträdelser. Han har 
ju utplånat etc.». 
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3:9: Åfkläden eder den gamla människan med hennes 
gärningar och zkläden eder den nya. 


Genom participierna äzexövsduevor och Evåvsdmevor fram- 
håller P. starkt genom det förra grunden till de negativa ma- 
ningarna i v. 5—8, genom det senare grunden till de posi- 
tiva maningarna i v. 12 f. — Tanken är denna: emedan I 
hafven afklädt eder den gamla människan, döden därför edra 
lemmar,som höra jorden till: otukt etc., läggen bort alltsammans: 
vrede etc. Och emedan, I hafven. iklädt ederiden nya, så 
ikläden eder därför en hjärtlig barmhärtighet o. s. v. Jfr v. 
Hofmann, Ewald, (som med all rätt kritiserar Haupt), Wey 
mouth m. fl. och nu senast Lueken. Öfversättningen därför: 
»I hafven ju afklädt eder den gamla människan med hennes 
gärningar och iklädt eder den nya» etc. 


I Zesslonikerbrefven ha förut berörts följande ställen: I 
MSTTA HSA ESS 2 

1: 4: — och vi veta om eder, käre bröder, I Guds älskade, 
att I ären utvalda. 


Genom etddrtes angifver P. grunden, hvarför minnet af 
läsarnas tillstånd oafbrutet stått lefvande för honom och hans 
medarbetare, då de i förbön bära dem fram. Det är nämligen 
icke genom andra utan på grund af egen erfarenhet, som de 
veta, att läsarna blifvit gjorda till föremål för Guds kärlek. 
Öfversättningen därför: »Vi veta ju om eder» etc. 

I 2:2 är »öfvermodig behandling» att föredraga framför 
»misshandling»; 1 dkprodévres ligger en antydan om kränkt 
rättskänsla. — I stället för »tvad vi tala till förmaning» (B. 
K.: 2:3) bör, om parafrasering skall förekomma, det heta: 
»hvad vi tala till undervisning, förmaning och tröst»; ty allt 
detta ligger i topåxrnorws; eg. »tilltal»; jfr v. Hofmann, Wey- 
mouth: »our preaching». Enklast därför: »vår förkunnelse». 
— 2: II f. kommer Pauli tanke icke fullt till sin rätt. Topapvo- 
Vodueyvor och uWaptopöuevor äro underordnade zapuzalodytes, 
angifvande den dubbla form, i hvilken P. och hans medar- 
betare uppfordrade läsarna ets to Teputatety dtiwc ATA. dels 
med uppmuntrande ord framhållande det härliga målet, dels 
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med ett allvarligt betygande af nödvändigheten att åtlyda 
denna uppfordran för att hinna det. ec tb neputarteiv anslu- 
ter sig så omedelbart till zapaxarodytes, icke till uoptoppåyevor. 


dvs Gud har dicke kallat osskölllorenhetifötantrkdda 
lefva i helighet. 


B. K. öfversätter, som om det stode: etc äyrospöv, icke 
vy Öfvoaouö, hvarigenom karaktären af Guds xohetv angifves; 
jfr t. ex. v. Hofmann. De kunna icke vara kallade till oren- 
het, enär deras kallelse kom till stånd genom en Guds hand- 
ling, som afskiljer från allt orent väsen och inviger till ett 
gudsbestämdt. 


4: 15: Såsom ett Herrens ord säga vi eder nämligen detta, 
att vi som lefva etc. 


Det följande är icke detta Herrens ord, utan en apostelns 
utsaga (Aérowev), som grundar sig på ett Herrens ord. Där- 
för: »enligt» eller »på grund af ett Herrens ord». — Sådana, 
om hvilka detta kan sägas, förekomma ju fÅere i evangelierna; 
te Matti 2483 nen RATE 

I 5:11 bör »grösten» utbytas mot »uppmunitren»>; jär t. ex. 
Weymouih: »encourage». Grundtanken i det föregående är 
en maning till vaksamhet och nykterhet med hänsyn till Her- 
rens tillkommelse med en hänvisning till den frälsning, hvar- 
till Kristus genom sin död öppnat tillgång. Således icke blott 
tröst, utan äfven maning. I »uppmuntra» möta båda syn- 
punkterna. 


2 Tess. 1: 10: När han på den dagen kommer att förhär- 


ligas etc. 


Det kan icke vara riktigt att hänföra ev ti "utpa Exetvn 
blott till tanken i v. 10; det hör lika mycket till det 1 v. 9, 
för att icke säga det från v. 7 sagda. Det framgår icke blott 
af dess ställning i slutet af v. 10, utan äfven af de gammal- 
testamentliga citat, som, hart föresvafvatt Pauwlnst öste stoss 
och 432. Därför! bör detisättasisistarsja pa dentdascnbyt.= 


2:6: Och numera veten I hvad det är som håller honom 
tillbaka. 
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yoyt kan icke vara sagdt i motsats till den förflutna tiden, 
då P. var när dem. Han hade ju då sagt dem det (a Si 
Det var sålunda icke först efter hans skriftliga meddelande 
som de visste det, som han här framhåller. Alltså: »Hvad 
den närvarande tiden angår, så veten I hvad det är som 
håller tillbaka». 


2:16: Öch "vår Herre Jesus Kristus själf och Gud, vår 


fåder, som har älskat oss etc. 


Bättre vore: »Men han, vår Herre Jesus Kristus, och Gud, 
vår fader». Det är i motsats mot P. och hans medarbetare, 
som förmedlat evangelium, och läsarna, till hvilka förma- 
ningens-ord blifvit riktade, detta är sagdt. 


3: 3: Herren är trofast och han skall bevara eder från 


hvad ondt är. 


Motsättningen till 6 x5pios och sammanställningen med 
ol ätoxar gör den personliga uppfattningen af to5 xovnpod 
sanmolilkast rö saravas (I lesstesi8k 2 Tess, 2:00), ö ter 
påtwv (I Tess. 3: 5) kallas här 6 zovnpös, såsom Efes. 6: 16; 
fömitsteXxA Mattsi3sIio: ; 

305 siterren styre edra njaättan cell ait diska Gud ock 
ståndaktigt förbida Kristus. 


Denna öfversättning kan svårligen vara riktig. Paulus 
har uttalat sin förvissning om att Herren i sin trofasthet skall 
stärka ochi varna, läsarna, och att de a sim sida skola göra 
hvad han bjuder dem, att de nedbedja kraft öfver honom och 
hans medarbetare och jämna deras väg. Förutsättningen för 
detta stärkande och värnande, detta hållande af Pauli bud är 
det Paulus framhåller i denna afslutande böneönskan: deras 
hjärtans riktande etc thy åvydanv tod Ieod val ets TY ÖTOPOVNY 
to5 NXpustod; etc tiv dv. c. I. visar synbarligen tillbaka till 
2:10: 6 deds d TurNp MUBGV, d AvarNoas NwIs; jfr 2:13. Det 
är icke fråga om deras kärlek till Gud, utan Guds kärlek till 
dem. Icke den förra, utan den senare är kraftkällan. — Vid 
chy Om. T. Xp. är det icke heller att tänka på läsarnas 
väntan på Kristus — en sådan användning af 5zowoyvij före- 


364 A. KOLMODIN 


kommer för öfrigt eljes icke i N. T. — utan Kristi eget tåla- 
mod, den ståndaktighet han, gudsrikets konung, visat under 
sitt lidande. Däruti står han som den uppfordrande och 
uppmuntrande förebilden för alla sitt rikes medlemmar. Paulus 
vet ock af erfarenhet, hvilken stärkande och stålsättande, 
värnande och trohet ingifvande kraft det låg i hjärteblicken 
på denna Jesu Kristi talamodsbidifretkes er Kortanens 
6:3f. Hans hopp med afseende på läsarna skall icke komma 
på skam, om blott Herren får leda deras hjärtan till de kraft- 
källor, som ligga i Guds kärlek och Kristi tålamod. Öfver- 
sättningen därför: »Herren rikte edra hjärtan till Guds kärlek 
och Kristi tålamod». Jfr t. ex. Bornemann, Weymouth, Woh- 
lenberg m. d. 


I fråga om de s. k. Pastoralbrefven må endast några få 
önskemål göras gällande. 

I Tim ova Kvinnan bördacstillhet latar siodundervisas 
och därvid helt underordna sig. 

N. U.: »med all undergifvenhet» är att föredraga. 

3:2: En församlingsföreståndare bör vara en oförvitlig 
man, en som icke har äktat mera än en kvinna. Likaså v. 
RS Se RSS 

Detta kan missförstås, såsom om i wäs Ydvarsds vip 
skulle ligga förbud icke blott mot polygami utan ock mot ett 
nytt äktenskap. N. U. bättre: »en enda hustrus man». 

1: Är det kvinnor, så böra dessa likaledes skicka sig 


värdigt etc. 


Genom denna öfversättning fastslår B. K. den tolkningen, 
att det här är fråga om diakonissor. Man kan dock lika väl 
tänka på att det är diakonernas hustrur som åsyftas. Bättre 
därför med N. U.: »Afvenså böra kvinnorna vara ärbara». 


5:11: Unga änkor — — när de hafva njutit sig mätta 


af Kristus, vilja de åter gifta sig. 


En mycket osäker öfversättning. B. Weiss: >»Wenn sie 
die Regung der Jugendkraft von Christo abzieht»; Köhler: 


för 
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»wenn ihre Sinnlichkeit sie von Christus entfremdet>. Lik- 
nande Edman: »När de i sin ysterhet glömma Kristus»; jfr 
Wohlenberg. 

I 6:5 vore »bortkomna från sanningen» (Iyrberg) eller 
»beröfvade sanningen» (N. U.) att föredraga framför »hafva 
tappat bort sanningen» (B. K.). 


2 Tim. 1:6: — — att den må uppväcka till lif den kraft, 
som genom Guds nådegåfva, i följd af min handpåläggning, 
finnes i dig. 


Att på detta sätt omskrifva td ydåpiopoa är icke af nöden. 
Det är icke heller riktigt att återgifva dvalwntupsty med »upp- 
väcka till lif». Ordet betyder »denuo accendere» (Grimm). 
»light up again» och i pass. »to gain fresh life» (Liddel and 
Scott); Weymouth: »rekindle»; därför: »återupplifva» (Myr- 
berg) eller >»uppväcka till nytt lif». 


2:8: Tänk på aft Jesus Kristus är uppstånden från de 


döda och att har är aft Davids säd etc. 


Det ar eke det IM, pneanmee 3 elev enkel, de SST 
Kristus är uppstånden o. s. v., utan att tänka på Jesus Kristus, 
som är uppstånden. 2YnYeputvov ex vexpåy, Ev otÉppatos Ås- 
veld är ock sannolikt ett citat. 

I 4:1 är upprepandet af »jag uppmanar dig» onödigt. 
Föreslås: »Inför Gud och Kristus Jesus, som skall döma lef- 
vande och döda, besvär jag dig både vid hans uppenbarelse 
ockthansmikekete: 


IDE, me Means — = Seen en fender (Eine vnvalee Ti 
tiole-FSändWdatforkatt dettunnesktett noppromfeviet i. 


Att 272 kan angifva ändamålet bestrides bestämdt af 
t. ex. Wohlenberg. Blass har icke heller anfört ett enda 
exempel, som kan rättfärdiga en sådan öfversättning. — Det 
är de utvaldas tro, som angifves såsom normen för Paulus. 
Föreslås: »Paulus, Guds tjänare och Jesu Kristi apostel — i 
enlighet med en tro, som finnes hos Guds utvalda, och en 
kunskap om den sanning, som hör tillsammans med guds- 
fruktan, samt på grund af ett hopp om evigt lif» —. 
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1:6: — hvilka icke kunde anklagas för oskickligt lef- 
verne. 

Enligt texten bör det heta: »hvilka icke äro anklagade 
för», »i vanrykte för», »beskylda för» (Myrberg). 

Hebreerbrefvet hör, såsom nämndt, så vidt jag kan döma, 
till de bäst öfversatta nytestamentliga brefven. Det är endast 
på några få önskemål jag har att fästa uppmärksamheten, med 


förbigående af det som i annat sammanhang berörts. 


I 3:6 bör »ex som var satt> utgå såsom ett onödigt till- 
lägg. Likaså »hörsammen» v. 7. Föreslås: »Den helige Ande 
säger ju». —I 4:2 är i stället för »upptaget i dem» att föte- 
draga N. Ul: sinforlyfvadar med dems. "ÖOckrdetiobortdar 
icke heta: »under det att vi som tro få inkomma i hvilan» — 
rTåp får icke på detta sätt försvagas —, utan: » Zy det är (blott) 
vi som tro, som få inkomma» etc. — I 4: 13 vore att före- 
draga: »och det är inför honom vi skola aflägga räkenskap»>. 
— [I 6:17 är »begagnade han sig af en ed> icke det fullt 
motsvarande uttrycket för euesitevoey. 

Zz:3: Denna Melkisedek —, denne som star, dar — — utan 
begynnelse för sina dagar och utan ände på sitt lif och som 


likställes med Guds son. 


Genom denna öfversättning lämnas ovisst, hvari M. lik- 
ställes med Guds son, hvilket dock af texten tydligt framgår. 
Föreslås: — — utan ände på sitt lif, hvarigenom han lik- 
ställes med Guds son» eller: »och som så likställes etc.». 


7:11: och gå detta (prästadömet) var ju folkets lag- 
stiftning byggd. 

B. Ko här sasom Weigsaäcker, Ii. Cem Riktigare 
vore dock såsom t. ex. Hollmann: »wie ja das Volk darauf 
gesetzlich verpflichtet worden ist». 

I 8: 10 är N.U.: »gzfva mina lagar» att föredraga framför 
B. K.: »lägga mina lagar». 

9:28: Så skall Kristus — för andra gången låta sig se 
utan synd. 
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Tydligare vore med Myrberg: »skild från synd», d. v. s. 
utan att hafva någon uppgift att lösa gentemot synden. 
Ziw. C.: »but without any butden of sin»; Hollmann: »ohne 
Berährung mit Sunde». 

I 10:27 säger B. K:s öfversättning af zopbs CAkoc: »lå- 
gdmlafren eld» för litet, — I 10:38 bör »få» utga. — I 11:3 
är »/rambragt» att föredraga framför »fullbordad>. 

I1:7: och genom den blef han (Noa) världen till för- 
dömelse. 

Det mindre lämpliga att på detta sätt återgifva xota- 
xptyery är förut påpekadt. N. U. riktigt: »fördömde». Det 
är icke det som säges, att Noa blef en orsak till världens 
fördömelse, utan att han genom sin tro och sitt handlingssätt 
dömde världens förhållande. 

I 12:16 bör »ohelig» utbytas mot »oandlig >». 

Äfven i fråga om öfriga nytestamentliga bref inskränker 
jag mig till några få önskemål. 

I Petr. 1:7: — — att eder tros bepröfvelse — hvilken 
är mycket mera värd än guldet, som förgås — — — må be- 


finnas lända eder till pris. 


Att, I sasom "Bu Kl gör. jamtöra själva beprotvelsen ar 
tron med guldet är en omöjlig tanke. Jämförelsen är mellan 
tron och guldet och lidandets betydelse för tron och eldens 
för guldet. — Om doxiywov kan ha samma betydelse som 
don = »indoles probata» (Grimm), »Bewärtheit», »Echtheit» 
(Gunkel m. f1.), så borde det heta: »eder tros äkthet» eller »eder 
bepröfvade tro». Och detta passar väl enligt sammanhanget. 
Skall öoxziprov bibehålla sin betydelse af »pröfningsmedel» — 
betydelsen »bepröfvelse» har intet stöd i profangrekiskan —, 
så måste man framför ypvstov underförstå ett 7) tb Öoxiprov 
(så t. ex. Kahl). Tanken är då denna: liksom elden är af 
värde för guldet, enär detta därigenom renas, huru mycket 
mer då lidandet för tron, då därigenom dess oförgängliga 
väsen kommer i ljuset. 

1:23: I ären födda på nytt — — genom Guds lefvande 


ord etc, 
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Den med Avgjeyevynusvor inledda satsen är underordnad 
hufvudtanken i 2:2. Då de äro födda på nytt genom Guds 
ord och sålunda det nya lifvet födts genom ordets kraft, så 
böra de ock, såsom nyfödda barn, längta efter att få ordets 
oförfalskade mjölk (2:2). Detta tankesammanhang bör i öf- 
versättningen klargöras. Och det kan ske, om v. 23 får börja 
ett nytt stycke och T;24, 250utmarkesisomsens parentes! 


2:4 f.: Och kommen till honom, den lefvande stenen — 


och låten eder själfva såsom lefvande stenar uppbyggas. 


Icke heller här blir tankesammanhanget fullt klart. zposzpyö- 
pevor är underordnadt otzobopveisde. Det är genom ett fort- 
gående kommande till den lefvande stenen, de äfven själfva 
varda uppbyggda såsom lefvande stenar. Med bibehållande 
af B. K:s öfversättning bör därför ett »så» tilläggas efter 
»låten»; jfr Weypmouth: and be yourselves also like living 
SCONESKete: 


3:3: Eder prydnad vare icke — — med påsatta kläder. 


Man kan ju förstå hvad B. K. därmed menar. Men ut- 
trycket är olämpligt. xösuos ger prägel åt Evåvors tuotiwy. 
Därför med Myrberg: »granna kläder». 


3:15: Herren Kristus skolen I hålla helig i edra hjärtan. 


Zdpioy Ayrasate är citat, och till xdpiov ansluter sig tdy 
Xpistöv såsom apposition. Petrus tillämpar sålunda det, som 
är sagdt om Jahve, på Kristus. Med bibehållande af B. K:s 
öfversättning, bör Kristus sättas inom komma: »Herren, 
Kristus, skolen I hålla helig». 

I 4:6 bör »de» framför »döda» utgå. Eljes omöjliggöres 
här en tolkning, som dock är den sannolikast riktiga. 


4:16: — — utan prisa Gud för att han kallas med det 
namnet. 


Det är ickerdet, som har säges, attiderskolarpisa Gud: 
därför att de kallas med det namnet (kristna), utan genom 
detta namn skola de förhärliga Gud. 


2 Petr. 1:4: Genom dem har han ock skänkt oss sina 
VV GRACE Stora Rlölten föratt öl man Ci ökrattal dem, 
blifva delaktiga af gudomlig natur och undkomma den för- 
gängelse etc. 

I stället för »mycket stora löften» bör det åtminstone 
heta: »öfver allting stora». Genom det sätt, på hvilket B. K. 
upplöst satserna blir tankesammanhanget ett annat än texten 
kräfver. Undkommandet af förgängelsen (N. U. bättre: »för- 
därfvet»; i följd af den onda begärelsen) framhålles här icke 
såsom något, som följer efter delaktiggörelsen af gudomlig 
natur utan såsom förutsättning för denna delaktiggörelse. 
Rev. Vers.: »having escaped from»; jfr Weymouth; Myrberg: 
»sedan I undflytt det i lustarna rotade fördärfvet i världen» 
eller: »för att I, som undflytt det genom begärelsen rådande 
fördartvet. 1 världen, man i craft at dem (löftena) blifva 
delaktiga af gudomlig natur». 

IXOoREDenTater somiickerhan alltirdetta, hanrarbuiundock 
kan icke se-ochk har forgåätr, att han har blifvit renad från 
sina förra synder. 


Äfven här blir tankesammanhanget ej fullt klart. Det 
bör vara: »— han är blind och skumögd, emedan han har 
förgätit reningen». I sådan glömska och ringaktning ligger 
orsaken till den andliga skumögdheten och blindheten. 

I 1:19 f. hade B. K. haft grundad anledning att följa von 
Hofmann, såsom B. K. gjort t. ex. vid Tit. 2: 3 f. »I edra hjärtan» 
bör föras till det följande, ej till det föregående. Ofversätt- 
ningen alltså: »I gören väl, om I akten därpå, såsom på ett 
ljus, som lyser i en dyster vildmark, till dess att dagen gryr 
och morgonstjärnan går upp. Och det mån I framför allt i 
edra hjärtan besinna, att ingen profetia i skriften kommer af 
egen utläggning» (eller: hvilar på egen tydning). 

3:10: — och då skola himlarna med dånande hast förgås 
och »naturens makter» upplösas af hetta etc. 


I stället för »med dånande hast» bör det heta: »med 
hastigt dån» och i stället för »naturens makter» »grundele- 
menten», världens grundbeståndsdelar; se till Gal. 4:3. 
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I Joh. 2510: Ly alltisom! an varlden WköttetsEbesarelse 
och ögonens begärelse och rikedomsprål, det är icke af Fadern 


utan af världen. 


»Rikedomsprål» är alltför begränsadt för det Joh. här vill 
säga. IAMulovig = »ferox et vana suarum virium et opium con- 
fidentia divinas leges et humana jura turpiter contemnens et 
violans» (Grimm). Och fiog bör här fattas sasom t.ex. I Lukt S: 
1431 Tim, 25235. 1, Petr 43... Hvad Joh vilsasatamattitiliden 
som är i världen, hör: I) begärelsen i köttet, då den börjar 
röra sig, den må nu vara af gröfre eller finare art; 2) begä- 
relsen, då den börjat gripa personligheten och liksom blickar 
fram ur ögonen; 3) begärelsen, då den hänsynslöst gör sig 
gällande i lifvet utan att fråga efter vare sig gudomlig eller 
mänsklig rätt. Det är alltså fråga om synden från hennes 
första begynnelse till hennes fulla utveckling. Med en sådan 
uppfattning förstår man, huru Joh. kan säga: »det som är i 
varlden», den. vard, som. ar nedanefter, en ctanlsetsonmpSs 
oförståelig med den vanliga uppfattningen, att här skulle afses 
några vissa slag af synder. N. U. därför i sak riktigt: »leff 
vernets högfärd»; jfr B. Weiss: »hoffärtiges Wesen»; fw, C.: 
»the pretentious life»; Weymoutk: »the show and pride of 
life». Föreslås: »ett hänsynslöst lif». 


4:19: Att vi älska kommer däraf att han först har äl- 


skat oss. 


Genom en sådan omskrifning förlorar uttrycket i kraft. 
Bör vara: »Vi älska; ty han har först alSskat.OosS>. 


I Jak. 1:23 är tis fevéoewgs icke öfversatt. I stället för 
»hurudan han var» vore att föredraga: »hurudan han såg ut». 
I v. 26 böra »rätt> och »allenast> utgå, och i v. 27 vore 
»laga sig an», »vårda sig om» bättre motsvarande hvad som 
ligger i emuoxéntesdar än »besöka». — I 3:6 bör 6 KOSMOS TS 
göralas föras till den föregående tanken, och i stället för 
jordens krets» är »lifvets hela kretslopp» (Edman; ite Wey- 
mouth: »the whole round of our lives») att föredraga. — I 3: 14, 
16 bör »själfviskhet> ersätta »egensinne». 
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I Jud. v. 4 bör kolon sättas efter »den domen» och »så 
ock» utgå, det sista därför att eljes en tolkning uteslutes, som 
dock här har starka skäl för sig. I 2 Petr. 2: I kallas Kristus 
ÖecTöTNE; hvarför då icke här? Så t. ex. Weymouth. 

Och så till sist några få önskemål med afseende på B. K:s 
öfversättning af Uppenbarelseboken. 

I: 19: Så skrif nu upp hvad du har sett, både hvad som 


nu är océ hvad som härefter skall ske. 


»Hvad du har sett» får icke sin förklaring i de båda 
följande satserna, utan åsyftar den föregående synen. Den 
var för betydelsefull såsom framställande den i hela uppen- 
barelsen talande och handlande Herren, för att nödvändighe- 
ten af dess upptecknande icke skulle framhållas. Det första 
alltså: »hvad du har sett» (1: 10—18); det andra: »hvad som 
nu är» (kap. 2—3); det tredje: »hvad som härefter skall ske» 
(kap. 4—21). »Både» bör därför utbytas mot »och»> eller 
alldeles utga och ersättas med ett komma. 

I 2:5 är N. U.: »de första gärnmingarna» att föredraga 
framför B. K.: »samma gärningar som du förr gjorde». B.K:s 
öfversättning fördunklar det som ligger i tå tpörg Epfg. — 
I 3:5 bör »kännas vid» utbytas mot »bekänna». — I 4: 10 
är »kronor» (N. U.) att föredraga framför »kransar» (Så B. K. 
liksom 7. Wezss m. fl.) åtminstone enligt den uppfattning vi 
fastarvidrordet; 11233: 13: I; IO:120bör ater >diuadeni»retsatta 
kronor». — I 7: 14.-bör »själf»> utga. Det förstärker icke, 
utan försvagar. 

13: 10: Här gäller det för de heliga att bevisa ståndaktig- 
het och hafva tro. 


Det vore en förlust, om vi icke i vår blifvande kyrkobi- 
bel finge behålla det gamla korta uttrycksfulla: »Här är» 
(eller »gäller», »pröfvas») de heligas tålamod och tro. 

I 15:2 bör det heta: stå gå glashafvet;i v. 3 bör »sann- 
färdiga» eler »fullkomliga» ersätta »rätta»; likaså 19:2. I 
16: 5 bör det i stället för »som har dömt så», heta »azt» (eller 
»ty») du har dömt» och i 17:1 »tronar öfver stora vatten» 1 
stället för »vid>». 


Sva A. KOLMODIN 


17:5: Och på hennes panna var skrifvet ett namn ed 
hemlig betydelse: Det stora Babylon etc. 

B. Kl. här såsom t. ex... das Gar Riktigaremvorerdock: 
med t. ex. Joh. Weiss: »Och på hennes panna var skrifvet 
ett namn: »Hemlighet: det stora Babylon» etc. Eller som 
Weymouth: »I am a symbol of great Babylon». 

I 18: 19 bör »därinne» utgå. Det gäller ju äfven andra. 

19: 13: Och han var klädd i en mantel som var doppad 


i blod; och hans namn är »Guds ordaz. 


Det har betydelse, såsom redan vid Joh. 8:25 anmärkts, 
att återgifva hvad här är sagdt ordagrant: »han har blifvit 
kallad. (eller: man har kallat honom) »Guds ord»; jfr Zahkn. 

Härmed har jag afslutat min granskning af B. K:s öfver- 
sättning af Nya Testamentet. Den har, af skäl som i början 
anmärktes, icke varit så ingående, som jag skulle önskat och 
sakens vikt kunde anses kräfva. Till sist vill jag blott ut- 
tala såsom min uppfattning, att med B. K:s öfversättning i 
flere "afseenden ett stort steg är taget framåt mot en god 
lösning af den betydelsefulla frågan. De framställda anmärk- 
ningarna och önskemålen torde dock gifva vid handen, att, 
med tillvaratagande af det goda, denna öfversättning gifver, 
en rätt genomgående revision är af nöden. Att denna min 
granskning i någon mån måtte få främja den, är min lifliga 
önskan. En värdefullare gåfva kan icke gifvas vårt folk än 
vårt Nya Testamente på ett språk, som nutidsmänniskan för- 
står, utan att därigenom tankarna förlora något af sin märg- 
fullhet och ett för texten mer eller mindre främmande tanke- 
sammanhang påtryckes den. Gud gifve, att en sådan gåfva 


snart måtte blifva oss gifven. 


ÅA. Kolmodin. 
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Om användningen af pronominerna han, hon 
och den i sista proföfversättningen af 
Nya Testamentet. 


Sedan Eon rslutetta klorka aret tatt Meta, atbilyartess 
tamentet i den af senaste bibelkommissionen enligt uppdrag 
reviderade 1884 års öfversättning snart skulle utkomma, var 
det helt visst i vårt land många, som med lifligt intresse 
motsågo offentliggörandet. Man hade ju skäl att hoppas på 
ett synnerligen godt arbete af de framstående män, åt hvilka 
det grannlaga värfvet anförtrotts att verkställa nödiga änd- 
ringar i nämnda öfversättning. Hvad språkbehandlingen vid- 
kommer, hade emellertid de, som tagit kännedom om kom- 
rmissionens ledamot professor Es. Tegnérs afhandling »Om 
genus i svenskan» och icke kunnat rätt förlika sig med i 
denna uttalade åsikter, anledning till en viss farhåga, beträf- 
fande bruket af han, hon och den. För min del tänkte jag 
härvid i främsta rummet på ett särskildt bibelställe, det 13:de 
kapitlet af Pauli första bref till korintierna. Det var därför 
ej utan någon oro jag, sedan jag omsider fått ett exemplar i 
min hand, slog upp nämnda kapitel. Jag hade dock hoppats, 
att min farhåga skulle, åtminstone hvad detta ställe beträffar, 
visa sig ha varit obefogad. Men, dess värre, fann jag den be- 
kräftad. Jag läste: » Kärleken afundas icke, kärleken förhäfver sig 
icke, den uppblåses icke. Den skickar sig icke ohöfviskt, den 
söker icke sitt, den förtörnas icke, den lägger ingen oförrätt på 
sinnet. Den gläder sig icke öfver orättfärdigheten, men bar 
sin glädje i sanningen. Den fördrager allting, den tror allting, 
den hoppas allting, den uthärdar ståndaktigt allting.»" Har det 


väl kunnat undgå kommitterade, att denna öfversättning 1 jäm- 


1 Kursiveringen är naturligtvis gjord af mig. 


SE äxKöRt BORA CST el Lb 


förelse med den af 1884 och med kyrkobibeln tager sig särdeles 
matt ut? Jag vill tro, att de haft en känsla däraf. Men de ha velat 
tillämpa en grundsats, som börjat göra sig gällande i nutidens 
stilistik, — den, som utdömer det s. k. »grammatiska genus», 
d. v. s. maskulint och feminint genus af ord, som icke be- 
teckna manliga eller kvinnliga väsen, hannar eller honor. 
Jag kan icke gilla denna grundsats. Så länge sinnet för 
grammatiskt genus ännu lefver kvar hos allmogen inom vid- 
sträckta områden af vårt land,! så länge han och Aon i fråga 
om liflösa föremål brukas å många orter äfven i bildades sam- 
tal — till och med i hufvudstaden, åtminstone det förra —, 
så länge är det, menar jag, för tidigt att lägga bort bruket 
af nämnda genusbeteckning i skriftspråket. Allra minst bör 
det ske i en folkbok, sådan som en bibelöfversättning. 

Det var en tid under senare hälften af 1800-talet, då 
man vid behandling af svenskt skriftspråk vinnlade sig om att 
i möjligaste mån inskränka bruket af det substantiviska de- 
monstrativpronomen den” för att i stället använda /an eller 
407. Under anslutning 1 detta afseende till språket i kyrko- 
bibeln gjorde sig nämnda sträfvan gällande jämväl vid arbetet 
på den 1879 tillsatta bibelkommissionens öfversättning af nya 
testamentet, hvilken öfversättning i en s. k. normalupplaga 
utkom år 1884. Den senaste bibelkommissionen har gått till 
en motsatt ytterlighet. Hvilken menlig inverkan sådant för- 
farande kan ha på stilen, visar det ofvan ur 1907 års öfver- 
sättning anförda bibelstället, hvilket i sin nya skepnad, såsom 
tedan lanmäarkts) göm ett kvidak mattaren utrycka ani Out 
beroende därpå, att der icke som /Aan innebär någon personi- 
fikation. Till en sund språkutveckling måtte väl höra, att 


språket blir rikare på uttrycksmedel, uttrycksskiftningar. I 


"ol en mängd dialekter» — säger N. Beckman i »Svensk språklära 
för den högre elementarundervisningen», sid. 25. 


2 


Jag menar här ordet den, begagnadt som personligt pronomen. 
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stället gör man nu vårt svenska skriftspråk fattigare genom 
att genomföra den ofvannämnda grundsatsen, hvilken för öfrigt, 
som man lätt finner, ej står så alldeles väl tillsamman med 
en annan nutida sådan: den, att skriftspråket bör i väsentlig 
mån rätta sig efter talspråket. Riktigast i det ifrågavarande 
afseendet är enligt min öfvertygelse att välja en medelväg. 
Under vissa förhållanden passar den, under andra är han eller 


/ton lämpligare. Så ofta i följd af sammanhanget en personi- 


fikation är ändamålsenlig — t. ex. om en sådan genom den 
öfriga ordställningen är antydd — begagnar man rätteligen 


han eller ton. Detta är att anse som en hufvudregel. Men 
härtill kommer, att vid en del ord ett mera allmänt bruk 
föranleder användning af nämnda pronominer, äfven om intet 
särskildt skäl till personifikation föreligger. 

Då jag sålunda uttalat mig till försvar för det s. k. gram- 
matiska genus, väntar jag den invändningen, att mången för- 
fattare saknar öra för detta genus, så att han mycket ofta 
är ur stånd att med säkerhet afgöra, huruvida ett ord, som 
han vill använda, är maskulin eller feminin, huruvida med 
hänsyftning på detsamma bör brukas /Aan eller ton. Nog 
förhåller det sig så. Men är det då under en skriftställares vär- 
dighet att vid sådana fall se efter i en ordbok, i sv. ak. ord- 
lista, eller en svensk grammatik? Jag tror det icke. Det 
händer väl stundom äfven en tämligen rutinerad skribent, att 
han rörande någon annan språkfråga behöfver söka upplys- 
ning i en sådan hjälpreda;! hvarför skulle han då icke kunna 
bekväma sig därtill, när han känner sig oviss om ett ords 


genus? I ett för några år sedan utkommet grammatikaliskt 

t T. ex.,, om man bör skrilva droppe eller droppa, hjärne eler hjärna; 
hvad orden svan, rå (segel-), slå (orm-), vad (not), äxende heta i plural; 
hvad skilja heter i impf.,, huru impf. konj. 1 och 3 pers. plur. af starka verb 
ändas (på -e eller -o), huru fråndöma, frånkänna, uppdraga (gina i upp: 
drag) konstrueras; huruvida i ett visst fall bör brukas sög eller honom 
(henne), sin eller hans (hennes) o. s. Vv. 


376 CH Törs 


arbete säges, att »liflösa ting och abstrakta betecknas genom 
han, hon, då den talande för tillfället föreställer sig dem som 
manliga eller kvinnliga.>" Men det händer mycket ofta, att 
man känner ett behof att genom användning af dylikt pro- 
nomen personifiera, utan att man föreställer sig den sak, 
hvarom fråga är, vare sig som bestämdt manlig eller bestämdt 
kvinnlig. Då är det grammatiska genus godt att ha. Språ- 
ket har på förhand afgjort saken. . Beträffande de här ofvan 
anförda Paulinska bibelverserna — liksom i allmänhet vid de 
nytestamentliga ställen, där skäl finnes att betjäna sig af han 
eller hon för beteckning af grammatiskt genus — är frågan 
rätt enkel. Kommitterade behöfde icke stanna i tvekan, de 
hade endast att låta det af ålder brukade /han stå kvar.” I 
nya testamentet förekomma väl få ställen, där användning af 
han (hon) såsom grammatisk genusbeteckning är så afgjordt 
påkallad som i I Kor. 13, 4—7. Predikaten (med bestäm- 
ningar) uppblåses icke, skickar sig icke ohöfviskt, söker icke 
sill, förtörnas icke, lägger ingen oföorrätt på sinnet, gläder sig 
icke, har sin glädje i, fördrager, tror, hoppas, uthärdar stånd- 
akugt hänvisa ju alla på ett personligt subjekt. Det är väl 
då onekligt, att endast ett egentligt personalpronomen här 
passar som subjekt i stället för »kärleken»>. 

Jag har därför i början af denna uppsats citerat nämnda 
bibelställe, såsom synnerligen ägnadt att belysa olämplig- 
heten af det uttryckssätt, som kommissionen ansett sig böra 
i det ifrågavarande afseendet begagna. Men jag har icke 
velat stanna därvid, utan kommer nu att enligt möjligast 
fullständiga anteckningar, gjorda under genomläsning af nya 
testamentets text i kommissionens öfversättning under jäm- 


förelse med den af år 1884, anföra dels alla de'ställen, där 


Se Brate, Svensk sprallärag styr20. cM3 

> Såvidt jag kunnat finna, öfverensstämmer det grammatiska genus i 
kyrkobibeln med det nuvarande utom i ett fall: beträffande ordet Zag (lex), 
som där är feminin, nu maskulin 
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i enlighet med hvad ofvan sagts pronom. /an eller hon bör 
brukas, dels för jämförelses skull en del af de till antalet 
vida öfvervägande ställen i 1907 års öfversättning, där an- 
vändningen af pronom. den synes böra — eller åtminstone 
kunna — gillas. Jag torde böra förutskicka den anmärkningen, 
att hvarken den senaste bibelkommissionen eller den, som 
utarbetat 1884 års öfversättning, iakttagit alldeles fullständig 
konsekvens vid tillämpning af de grundsatser, de synas hafva 
för sig uppställt. Vid de uppgifter, rörande valet af prono- 
miner i de olika öfversättningarna, som jag bifogat hvarje 
citat, har jag begagnat förkortningarna »öfv. 1907» och »öfv. 


1884».! 


Ställen, där användning af han eller hon synes 


påkallad. 


I. På grund af den ofvan framställda hufvudregeln. 


Evang. enl. Matteus. 

Kap. 16, 18: du är Petrus; och på denna klippa skall 
jag bygga min församling, och dödsrikets portar skola icke 
varda henne öfvermåärktiga. (Så både öfv. 1907 och öfv. 
1884. Enligt H. M. Melins öfversättning afser »henne» för- 


samling en.) 


Elvang. enl. Johannes. 

Kap. 7,7: Världen kan icke hata eder, men mig hatar 
hon, eftersom jag vittnar om henne, att hennes gärningar äro 
onda. (Öfv. 1907: den, dess. Öfv. 1884: henne, hennes.) 

Kap. 15,18: Om världen hatar eder, så betänken, att hon 
har hatat mig förr än eder. (Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: kon. 

Kap. 15,19: Voren I af världen, så älskade ju världen 
hvad henne tillhörde — —. (Öfv. 1907: den.) 


! Dessa förkortningar afse tryckåren. 


Apostlagärningarna. 

Kap. 9, 31: Så hade nu församlingen frid i hela Judeen 
och Galileen och Samarien, och hon blef uppbyggd och 
vandrade i Herrens fruktan — —. (Öfv. 1907: den.) 

Pauli bref till romarna. 

Kap. 3,19: allt hvad lagen säger, det talar han till 
dem som hafva lagen — — (Öfv. 19077 den. Öfv. 1884: 
fran.) 

Kap. 8,3: det som lagen icke kunde åstadkomma, i det 
han var försvagad genom köttet, det gjorde Gud — —. (Öfv. 
1907: den. Öfv. 1884: tan.) 

Kap. 8,22—23: Vi veta ju, att ännu i denna stund hela 
skapelsen samfäldt suckar och våndas. Och icke hon allenast; 
också vi själfva —- — sucka inom oss och bida efter barna- 
skapet = =H(Öfv. 19075 dem. ÖMSE för) 

Kap. 9, 33: Se, jag lägger i Sion en stötesten och en 
klippa, som skall blifva dem till fall; men den som tror på 
honom? skall icke komma på skam. (Öfv. 1907: den. Öfv. 
1884: konom.) 

Pauli första bref till korintierna. 

Kap. 9,27: Fastmer tuktar jag min kropp och kufvar 
honom — — (Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: konoml). 

Kap. 12,15: Omma foten wville säga: »>Fag är icke hand, 
därför hör jag icke till kroppen», så skulle han icke dess 
mindre höra till kroppen. (Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: tan.) 


' Här och där påträffas ställen, vid hvilka man känner sig oviss, om 
han (hon) eler den bör begagnas. Ett sådant är detta från Jesaia (8,14 
och 28,16) hämtade bibelspråk. Jag har emellertid ansett Aonom lämp- 
ligare än den, dels emedan orden: »som tror på» häntyda på en person 
(Kristus) som föremål för tron, dels emedan användningen af den, då ett 
annat »den» går strax förut »den som tror på den» — medför kakofoni. 
Visserligen kan invändas, att af de två substantiv, på hvilka »honom»> skall 
syfta tillbaka, det senare är feminin; men de ofvan anförda skälen för 
begagnandet af nämnda pronomen väga dock mera. I kap. 2,6 af Petri 
första bref, där samma språk citeras med någon förändring, förekommer 
icke någon sådan anledning till tvekan. 
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Kap. 13,4—7: Kärleken afundas icke, kärleken förhäfver 
sig icke, han uppblåses icke. Han skickar Sig icke ohöfviskt, 
han söker icke sitt, han förtörnas icke, han läg ger ingen 
oförrätt på sinnet. Han gläder sig icke öfver orättfärdig- 
heten, men har sin glädje i sanningen. Han fördrager allting, 
han tror allting, han hoppas allting, han uthärdar stånd- 
aktigt allting. (Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: tan.) 


Pauli andra bref till korintierna. 

Kap. 8, 12: om den goda viljan är för handen, så blifver 
hon välbehaglig i mån af de tillgångar hon har, ej i mån 
af de tillgångar hon icke har. (Öfv. 10907: den.  Öfv. 
1884: kan d. v. s. »hågen».) 


Pauli bref till galaterna. 

Kap. 1,13: att jag då öfvermåttan våldsamt förföljde 
Guds församling och ville utrota henne — — (Öfv. 1907: 
den! Öfv. 1884: kenne.) 

Kap. 3, 8: Öch eftersom skriften förutsåg, att det var på 
grund af tro som hedningarna skulle blifva rättfärdiggjorda 
af Gud, så gaf hon i förväg åt Abraham detta glada bud- 
ska = (Öl egg rr ÖR: NASAS MACK 

Kap. 3,19: Hvwvartll tjänade då lagen? Jo, för öfver- 
trädelsernas skull kom den efteråt till, för att gälla, till dess 
att »säden»> skulle komma, han åt hvilken löftet hade blifvit 
gifvet; och den utgafs genom änglar och öfverlämnades i en 
medlares hand. (Så i öfv. 1907. Med »säden» menas enligt 
v. 16 Kristus, hvarför zaz användts med afs. på detta ord. 
I öfv. 1884 heter det: »den säd, åt hvilken löftet blifvit gifvet.» 
Således förekommer där hvarken /Aan eller den såsom er- 
sättande »säd». Däremot betecknas i öfv. 1884 »lagen» med 
Vägval ö tank skalp synestemig. Lom. 3, LOrochFöfsrsamt 


gal. 3,23 har jag ansett sax motiveradt af ordställningen.) 
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Kap. 3,23: Men förrän tron kom, voro vi gifna i lagens 
våld ock höllos i förvar under KORONIE— = (ON: 00 
den. Beträffande bruket af »honom>» jfr v. 24: »Så har lagen 
blifvit vår läromästare» — —.) 

Pauli bref till efesierna. 

Kap. 5) 25—20: I män, älsken edra hustrur, sasomn NYIse 
tus har älskat församlingen och utgifvit sig själf för henne 
till att helga henne, i det han i vattnets bad renade henne 
genom ordet. (Så både i öfv. 1907 och öfv. 1884.) 

Kap. 5,27: Ty han ville så ställa fram församlingen in- 
för sig i härlighet, utan fläck och skrynka och annat sådant; 
fastmer skulle hon vara helig och ostrafflig. (Så både i öfv. 
1907 och öfv. 1884.) 

Brefvet till hebreerna. 

Kap. 12,19: en »röst>, som talade så, att de som hörde 
henne bådo, att intet ytterligare skulle talas till dem. (Öfv. 
1907: »den»>.) 

Petri första bref. 

Kap. 2,6: »Se, jag lägger i Sion en utvald, dyrbar 
hörnsten, och den som tror på honom skall icke komma på 
skam.» För eder, I som tron, är han alltså en dyrbar stent — —. 
(Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: honom han.) 

Johannes” första bref. 

Kap. 2,27: hvad hans smörjelse lär eder om allting, det 
är sant och är icke lögn. Förblifven alltså i honom, såsom 
hon har lärt eder. (Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: kon.) 

Kap. 3,1: Därför känner världen oss icke, eftersom hon 
icke kände honom. (Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: 107.) 

Jakobs bref. 

Kap. 1, 15: Sedan, när begärelsen har blifvit hafvande, 
föder hon synd, och när synden har blifvit fullmogen, fram- 
föder hon död. (Så både i öfv. 1907 och öfv. 1884.) 


" Jfr här ofvan citatet från Rom. 9, 33 jämte noten, förra delen. 
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Kap. 2,17: Så är ock tron i sig själf död, om hon icke 
har med sig gärningar. (Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: kon.) 

Kap. 5,4: Se, den lön, som I hafven förhållit edra ar- 
betare, när de afbärgat edra åkrar, hon ropar öfver eder — — 
(Öfv. 1907: den.) 

Johannes” uppenbarelse. 

Kap. 1,10: Jag kom i andehänryckning på Herrens dag 
och fick då bakom mag höra en stark röst, lik ljudet af en 
basun, och hon sade: »Skrif upp i en bok hvad du får ser — —. 
(Öfv. 1907: den.) 

Kap. 10,8: Och den röst, som jag hade hört från him- 
melen, hörde jag nu åter tala till mig; hon sade: » Gå och 
tag den öppna bokrulle, som ängeln har i sin hand» — —. 
(Öfv. 1907: den.) 

II. På grund af vanligt bruk. 

Evang. enl. Markus. Kap. 9, 17—18: Mästare, jag har 
fört tull dig min son, som är besatt af en stum ande. Och 
hvarhelst denne får fatt i honom, där kastar han omkull ho- 


Hog (SA både iröfv. 1907 och I öfv. 1884.) 


Petri första bref. Kap. I, 10—11: De hafva rannsakat 
för att finna hvilken och hurudan tid det var som Kristi ande 
i dem hänvisade till, när han förebådade de lidanden, som 
skulle vederfaras Kristus — — (Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: 
han.) 

Johannes” första bref. Kap. 4, 2—3: Guds ande skolen I 
känna igen på detta: hvar och en ande som bekänner, att 
Fesus är Kristus kommen i köttet, han är af Gud; men hvar 
och en ande som icke så bekänner Fesus, han är icke af Gud. 
Den anden är Antikrists ande, om hvilken I hafven hört, att 
1 Jag har ansett det för en onödig omständlighet att citera de ställen 


i den följande delen af kapitlet, där detta pronomen är att bruka som er- 
sättningsord i st. f£. »den stumme anden». 
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han skulle komma — —. (Det är icke lätt att förstå, hvar- 
för i öfv. 1907 begagnas kan på de två första ställena, men 
den på det sista. I öfv. 1884 finner man på alla tre ställena 
Aan.) 

Johannes” uppenbarelse. Kap. 12, 3-4: där syntes en 
stor röd drake, som hade sju hufvuden och tio horn och på 
sina hufvuden sju kronor. Och hans stjärt drog med sig 
tredjedelen. af himmelens stjärnor — —. Och draken stod 
framför kvinnan som skulle föda, ty han ville uppsluka hen- 
de lag a (CE ELEN OM. Hög GÄR I ÖN IBS 


Joh. upp. Kap. 9,5: plågan som de vållade var såsom 
den plåga en skorpion åstadkommer, när han stinger en 
människa. (Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: han.) 


Joh. upp. Kap. I, 16: hans ansikte var såsom solen, när 
hon skiner i sin fulla kraft. (Öfv. 1907 : den.) 


Evang. enl. Matteus. Kap. 2,9: stjärnan, som de hade 
sett i östern, gick framför dem, till dess att hon kom öfver 
det ställe, där barnet var. Där stannade hon. (Öfv. 1907: 
den. Öfv. 1884: /1.02.) 


Joh. upp. Kap. 8,10: Då föll från himmelen en stor 
stjärna, brinnande såsom ett bloss; och hon föll ned öfver 
tredjedelen af strömmarna — —. (Öfv. 1907: den. Öfv. 1884: 
/r07.) 

Joh. upp. Kap. 9,1—2: Då såg jag, att en stjärna hade 
fallit ifrån himmelen ned på jorden; och åt henne gafs nyc- 
keln till afgrundens brunn. Och när hon öppnade afgrundens 
brunn, sleg en rök upp ur brunnen — —. (Så både i öfv. 
I9071och of. TS34) 


' Beträffande kan med afs. på »draken» se äfven 12:7, 9, 13, 18 samt 
TARO CKE2032 
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Exempel på ställen i 1907 års öfversättning, där 
pron. den synes passa. 

Evang. enl. Matteus. 

Kap. 5,30: Och om din högra hand är dig till fall, så 
MUSA den ock kasta dem rum dig — == (ÖL 1884: 
henne.) 

Kap. 21,33: Det var en gång en husbonde som plan- 
terade en vingård, och han satte stängsel omkring den — — 
Därefter lejde han ut den — — (Öfv. 1884; kono 222.) 

Kap. 27,48: Öck strax skyndade en af dem fram och 
tog en svamp och fyllde den med ättiksvin och satte den på 
eft orES IN (ÖN TSSA likaledes den.) 

Evang. enl. Markus. 

Kap. 4,1: Därför steg han i en båt och satte sig i den 
P2 Då Sjö —= = (ÖR SSA Mir) 

Kap. 11,2—3: Gån in i byn som ligger midt framför eder, 
så skolen I strax då I kommen ditin finna en fåle bunden 
— —; den skolen I lösa och föra ut. Och om någon frå- 
gar eder hvarför I gören detta, så skolen I svara: » Herren 
behöfver den, men han skall strax sända den tillbaka hat.» 
(Öfv. 1884: tonom.) 

Evang. enl. Lukas. 

Kap. 4,0—7: de dig wvill jag gifva makten öfver allt 
detta med dess härlighet; ty åt mig har den blifvit öfver- 
lämnad, och åt hvem jag vill kan jag gifva den. Om du 
alltså faller ned inför mig, så skall den hel och hållen höra 
dig till. (Öfv. 1884; hon, henne.) 

Kap. 4,20: Sedan lade han ihop boken och gaf den till- 
baka åt tjänaren — —. (Så äfven öfv. 1884.) 

Kap. 20,17—18: Hvad betyder då detta skriftens ord: 
>Den sten, som byggningsmännen förkastade, den har blifvit 


en hörnsten»? Hvar och en som faller på den stenen, han 
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skall krossas; men den som stenen faller på, honom skall den 
söndersmula. (Öfv. 1884: han.) 

Ev. enl. Johannes. 

Kap. 7,22: Moses har gifvit eder omskärelsen — icke 
som om den vore från Moses, ty den är från fäderna — —. 
(Öfv. 1884: Aon.) : 

Kap. 15,2: Hvar gKen äv mig: som i6ke roar fruRtide 
tager han bort; och hvar och en som bär frukt, den rensar 
han, för att den må bära mera frukt. (Så äfven öfv. 1884.) 

Apostlagärningarna. 

Kap. 7,53: I som fingen lagen eder gifven genom änglar, 
men icke hafven hållit den. (Öfv. 1884: honom.) 

Kap. 8,26: Stå upp och begif dig vid middagstiden ut 
på den väg, som leder ned från Zerusalem till Gasa; den 
är nu tom på folk... (Så äfven öfv. 1884.) 

Pauli bref till romarna. 

Kap. 4,9—10: Vi säga ju, att »tron räknades Abraham 
till rättfärdighet.» Huru blef den honom då tillräknad? (Öfv. 
1884: /on.) 

Kap. 13, 1—5: där en öfverhet finnes, är den förordnad 
af Gud. — — Vill du vara utan fruktan för öfverheten, så 
gör hvad godt är; du skall då blifva prisad af den, ty den 
är en Guds tjänare, dig till fromma. Men gör du hvad 
ondt är, då må du frukta, ty den bär icke svärdet förgäfves, 
utan är en Guds tjänare, en hämnare — — Därför måste 
man vara den underdänig — —, (Öfv. 1884 undviker i v. I 
såväl den som Aon, men har i de följande verserna ton.) 

Pauli första bref till korintierna. 

Kap. 2,7—9: Guds hemliga vishet, den fördolda, som 


— — iNgen af denna tidsålders mäktige har känt; ty om de 


t! Man kan vid dessa bibelverser stanna i ovisshet, huruvida med af- 
seende på »öfverheten» bör användas kon eller den. I v. 1, för sig be- 
traktad, passar utan tvifvel Ahom bäst — man säger ju vanligen hon om 
öfverheten liksom om regeringen. Men skrifver man i v. 4. »hon är en 
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hade känt den, så hade de icke korsfäst härlighetens herre 
(Ofv. 1884: tenne.) 

Kap. 13,8: Kärleken förgår aldrig. Men profetians 
SAfvD DENA Skall försvinner. 

Pauli första bref till Timoteus. 

Kap. 1,8: Men vi veta, att lagen är god, om man näm- 
ligen brukar den såsom lagen själf vill — =. (Öfv. 1884: 
honom." 

Kap. 5,20: Men begår någon en synd, så skall du inför 
alla förehålla honom den — —. 

Brefvet till hebreerna. 

Kap. 6,7: Det är ju så, att den jord, som indricker reg- 
net, när det tidt och ofta strömmar ned däröfver, och som fram- 
alstrar växter dem till gagn, for hvilkas räkning den brukas, 
den jorden får välsignelse från Gud. Den åter som allenast 
bär törne och tistel, den är ingenting värd och är förbannelsen 
nära, och slutet blifver, att den afbrännes med eld. (Ofv. 1884: 
hon, hennes.) 

Kap. 11,4: Genom tron frambar Abel åt Gud ett bättre 
offer än Kain, och genom den fick han det vittnesbördet, att 
han var rättfärdig — —. (Ofv. 1884: tenne.) 

Jakobs bref. 

Kap. 3,8—9: tungan kan ingen människa tämja; ett 
oroligt och ondt ting är den — — Med den (Ofv. 1884: 
Guds tjänare» — >»hon är en Guds tjänare, en hämnare», så förefaller detta 
i någon mån stötande. Jag har därför bibehållit kommissionens öfver- 
sättning oförändrad — ehuru med tvekan. Egentligen är väl valet här 
en smaksak. — Den minst lämpliga utvägen är väl den, som anlitats i 
kyrkobibeln. Man finner där i v. 1 Aon, i v. 3 och 4 han. 

1 Om någon möjligen invänder, att i orden: »såsom lagen själf vill» 
ligger en personifikation, och att därför i enlighet med den ofvan framställda 
»hufvudregeln» ordet »den» bör utbytas mot /0n07, så kan invändningen 
besvaras med en hänvisning till grekiska texten, där de nämnda orden 
motsvaras af ett enda ord, ett adverb, i öfv. 1884 liksom i kyrkobibeln 
återgifvet med »rätteligen». Jfr sid. 389, rad. 17—23. 
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henne) välsigna vi Herren och Fadern, och med den (Öfv. 
1884: henne) förbanna vi människorna — —. 

Kap. 5,7: I sen huru åkermannen väntar på jordens 
dyrbara frukt och tåligt bidar efter den, till dess att den 
(Öfv. 1884: hon) har fått höstregn och vårregn. 

Johannes” uppenbarelse. 

Kap. 1,15: Hans fötter liknade glänsande malm, när 
den har blifvit glödgad i en ugn (Öfv. 1884: likaledes den.) 

Kap. 6,2: Då fick jag se en hvit häst; och mannen som 
satt på den hade en båge — —. (Öfv. 1884: därpå.) 

Enär de här ofvan framställda ändringsförslagen äro 
få till antalet, och enar de, så vidt jag kan första, lata sigdi 
viss mån förlika med hvad ett par af våra sakkunnigaste och 
grundligaste läroboksförfattare! yttrat i genusfrägan, vågar 
jag hysa någon förhoppning, att dessa förslag skola blifva 
beaktade vid en möjligen ifrågakommande revision af 1907 
års proföfversättning af nya testamentet. Framför allt vill 
jag gärna hoppas, att mitt förslag rörande I kor. 13:4—7 
måtte befinnas antagligt. Införes här »han» i st. f. »den»>, 
så bör väl detta kunna rubriceras som s. k. »poetisk» genus- 
beteckning.” Nämnda bibelställe har i sin höga enkelhet onek- 


ligen en poetisk färg. 


Under genomläsningen af nya testamentet i 1907 års 
proföfversättning har jag blifvit uppmärksam på en del ställen, 
mot hvilka anmärkningar synts mig kunna göras ur andra 
språkliga synpunkter än den, från hvilken jag enligt min 
plan haft att betrakta nämnda öfversättning. Jag tillåter 
mig att här nedan påvisa nägra af dessa ställen, ehuru jag 
därvid går utöfver den uppgift, jag förelagt mig. 

" E. Brate och N. Beckman. Ingendera synes benägen att mot »det 


grammatiska genus» förfara hänsynslöst. 
SESEUBrate USvenskaspraklara sstineo kens 
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Apostl. 5,3—4: Ananias, hvarför har Satan fått UuppP- 
fylla ditt hjärta, så att du har velat bedraga den helige 
Ande och taga undan något af betalningen för jordstycket? 
Den var ju din egendom, medan du hade den kvar; och när 
den var såld, voro ju penningarna i din hand. — Jag har 
anfört detta ställe i första rummet, emedan det innehåller 
ett på bristande uppmärksamhet beroende fel, som icke får 
förbises, utan ovillkorligen måste rättas. Så, som här nu 
står, har ordet »den» i andra punkten intet annat att referera 
sig till än »betalningen». Men i denna punkt säges då, att 
»betalningen» var Ananias' egendom, medan han hade den 
kvar, och att, när den var såld i(!), penningarna. voro. i 
hans hand. Felet är troligen uppkommet så, att det sista 
ordet i förra punkten — ett maskulin eller feminin, går- 
den, åkern, jorden e. d. — utbytts (kanske vid korrektur- 
läsning) mot det neutrala »jordstycket», och att den, som 
gjort ändringen, icke gifvit akt på, att denna påkallade en mot- 
svarande ändring i andra punkten af det tre gånger där före- 
kommande »den»> till det och af »såld» till sålat. 

Matt. 6,25: Gören eder icke bekymmer för edert lif, om 
hvad I skolen äta eller dricka, ej heller för eder kropp, om 
hvad I skolen kläda eder med. — Här synes »om» på båda 
ställena böra utga, emedan det gör stilen tung och icke 
behöfves för korrekthetens skull. Strykes detta »om», så un- 
derförstås framför bisatserna den framför »edert lif» och »eder 
kropp» stående prepositionen »för». Jfr v. 28: kvarför be- 
kymren I eder för kläder? 

Mark. 5,8: Han var nämligen just på väg att säga till 


> Ez o 
honom: »Far ut ur mannen, du orene ande. — Uttrycket »paå. 


väg» synes ej väl valdt. 
Mark. 9,43: Om nu din hand är dig till fall, så hugg 
af den. — 1884 års öfversättning har »till förförelse», hvilket 


synes vara bättre svenska. 
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Mark. 15,29: Det ur tidigare öfversättningar upptagna 
ålderdomliga uttrycket »tvi dig!» sticker för mycket af mot 
det nutida språk, komm. eljest i allmänhet begagnat. 

Luk. 12,22: Gören eder icke bekymmer för — —. Se 
anm. har ofvan vid Matt. O:25: 

Luk: Fe sy0 Hvarfonr däten tu-vMckeredertiegetiinrersagd 
eder hvad rätt är. — Onödig vidlyftighet och för fritt. 
Bättre öfv. 1884: Hvarför dömen I icke af eder själfva hvad 
KAMRAN 

Luk. 18,24: Då nu Jesus såg honom så, sade han — —. 
I alla öfversättningar, jag haft till hands, upprepas här det 
uttryck ur föregående punkt, hvilket anger sinnesstämningen 
för ögonblicket hos den man, som med Jesus inlåtit sig i 
samtal I ofv. 10884 heter det: »da fesuSsSkSd ssk dir hal ödkdi 
djupt bedröfvad» — —. .Komm. har tydligen velat undvika 
ett vidlyftigt tillägg, som saknar motsvarighet i grekiska 
texten, och har därför tillfogat endast ordet »så». Men detta 
är knappt god svenska. 

Joh. ev. 11,33 och 38: Är ordet »upptändes» ett pas- 
sande uttryck? 

Joh. ev. 13,16 samt 15,20: TLTjänaren är icke förmer än 
sin herre. Det bör väl heta: än hans herre, ty dessa ord 
utgöra ju en förkortad bisats, hvilken fullständig skulle lyda: 
än hans herre är. Jfr öfv. 1884. 

Apostl. 1, 14: Ålla dessa höllo endräktigt ut i bön tillika 
med Maria, Jesu moder, och några andra kvinnor och med 
Fesu broder. I st. f. »och med Jesu bröder» vore lämpligare: 
samt Fesu bröder. 

Apostl. 2,42: Ordet »brödsbrytelsen» är en mindre lyck- 
lig nybildning. 

Apostl. 20,7: På första veckodagen voro vi församlade 
till brödsbrytelse — —. Hvarför icke hellre: för att bryta 
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öröd? Såväl grekiska texten som öfv. 1884, kyrkobibeln och 
Melin ha infinitiv. 

Apostl. 21,7: Öchk wvi hälsade på bröderna där — —. 
Mindre lämpligt, emedan /älsa på har olika betydelse allt- 
efter tonvikten. 

Apostl. 23, 10: bjöd manskapet gå ned och rycka honom 
undan ifrån dem — —. Bättre svenska: rycka honom bort 
ifrån dem. Jfr öfv. 1884, kyrkobibeln och Melin. 

II kor. 1,8: Vi vilja nämligen icke lämna eder, käre 
bröder, 1 okunnighet om hvilken nöd vi fingo utstå i Romer- 
ska Asien och huru öfvermåttan svårt det blef oss, utöfver 
vår förmåga, så att — —. Närmare grekiska texten och ledi- 
gare svenska: Vi vilja nämligen icke lämna eder, käre bröder, 
z okunnighet om den nöd, vi fingo utstå i Romerska Asien, 


att vi blifvit öfver målttan betungade, utöfver vår förmåga, 


så att — —-—. Jfr öfv. 1884. 
I Tim. 1,8: vi veta, att lagen är god, om man nämligen 
brukar den såsom lagen själf vill — —. Orden »såsom lagen 


själf vill» motsvaras i originaltexten af ett adverb, i öfv. 
1884, kyrkobibeln och af Melin återgifvet med »rätteligen». 
Hade icke detta svenska adverb, som tämligen noga uttrycker 
det grekiskas innehåll, varit lämpligare än den långa omskrif- 
ningen? 

Som tryckfel har man väl att betrakta ordet »det» i 
F kor. 3,2: Mjölk gaf jag eder att dricka, mat gaf jag eder 
icke, ty det fördrogen I då ännu icke. Ja, icke ens nu för- 


dragen I sådan — -—. Säkert bör man här läsa: den fördrogen 
I då ännu icke -—. Jfr »sådan>. 

Slutligen kan jag ej afhålla mig från att — till den, 
kanske ringa, kraft och verkan det hafva kan — uttrycka ett 


lifligt ogillande af genitiverna Paulus” och Petrus', genitiv- 
former som äro till för ögat, men icke för örat. "Hvarför 


kan man icke bibehålla de med vårt språk för länge sedan 
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införlifvade, synnerligen lätthandterliga genitiverna på 2? Geni- 
tiven Krist har komm. respekterat. Den förekommer i 
apostl. 2:31 samt helt säkert äfven på andra ställen. Hvar- 
för då rata Pauli och Petri? En öfverdrifven nitälskan för 
språkrenhet synes eljest icke vara särskildt utmärkande för 


Mat Hd. 


(ERIE: 


Granskningar och anmälningar. 


BENGTSON, VALDUS, Bekännelsen och löftena i konfirmatio- 
nen inom den lutherska kyrkan, bedömda efter evange- 
liska principer. Göteborg, Wettergren och Kerber. 


I den pågående diskussionen om vår nu gällande konfir- 
mationsordning torde icke sällan, såsom författaren riktigt 
anmärker, subjektiva hänsyn få motivera de olika ståndpunk- 
terna, gynnsamma eller ogynnsamma förhållanden i församlingen 
0. sS. v. få fälla utslaget för eller emot de sträfvanden, som 
gå ut på konfirmationens omdanande. Ett behof föreligger 
onekligen att skärskåda konfirmationsfrågan från principiell 
synpunkt. Och såsom ett försök i den vägen torde förelig- 
gande arbete vara att betrakta. Men då författaren redan 
i början anger såsom afhandlingens uppgift »att ställa bekän- 
nelsen och löftena i konfirmationen inom den lutherska kyr- 
kan i sådan belysning af evangeliska principer, att den nu 
pågående reformrörelsens evangeliska rätt och historiska nöd- 
vändighet varder klart ådagalagd>, visar han, att hvad vi här 
ha att vänta oss i främsta rummet är att räkna såsom en 
apologi för den riktning, som skridit till anfall emot konfir- 
mationen. 

Författaren har lagt sig vinn om att uppvisa, hurusom 
ett samband finnes mellan den lutherska konfirmationen och 


GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 391 


den i lutherska kyrkan tidigt uppkomna vederdöparerörelsen 
och söker härigenom misskreditera den förra. 

För att möta den i Hessen inträngande vederdöparerö- 
relsen hade landtgrefven Filip inkallat Strassburgs reformator 
Martin Bucer, hvilken hade rik erfarenhet från föregående 
strider med vederdöparne och visste, hur de borde tagas. 
Deras ledare Kasper Schwenkfeldt, som förkastade barndopet, 
hade i Straussburg förordat införandet af en ceremoni, hvar- 
igenom de döpta barnen kunde »invigas till kristendomen». 
Och för att gå en sådan önskan till möte hade Bucer, dock 
fasthållande vid barndopet, föreslagit upptagandet af det gam- 
malkyrkliga bruk, hvarur konfirmationen uppstått. Sedan 
barnen blifvit förhörda i sin katekes, skulle biskopen lägga 
händerna på dem och efter apostlarnes exempel i Samaria 
(Apg. 8) ötver dem nedkalla den helige Ande. Denna plan hann 
emellertid icke af Bucer förverkligas i Strassburg, förrän kal- 
lelsen kom att i Hessen bringa hjälp emot vederdöparne. På 
en synod, som hölls i Ziegenhain, lyckades Bucer afväpna 
rörelsens ledare. Beslut fattades därvid om konfirmationens 
införande. I den aår 1539 publicerade Kirchenzuchtordnung 
von Ziegenhain, hvari vi finna förhandlingarnas resultat, före- 
skrefs, att alla barn, som kommit till en viss ålder, skulle un- 
dervisas i katekesen och så, när de ansågos mogna, på en 
bestämd högtidsdag framställas inför församlingen. Sedan 
prästen frågat dem om de förnämsta styckena i den kristna 
tron och barnen svarat samt offentligen öfverlämnat sig åt 
Herren Kristus och hans kyrka, skulle prästen förmana för- 
samlingen att bedja om Andens utgjutande i allt rikare mått 
öfver dessa barn. Därpå skulle han lägga händerna på bar- 
nen och i Herrens namn konfirmera dem samt bjuda dem att gå 
till Herrens bord, förmanande dem att vara evangelium lydiga. 
Ett fullt utgestaltadt formulär för den sålunda skisserade kon- 
firmationen gafs i kyrkoordningen för Cassel år 1539. Från 
Hessen ha sedan — säger förf. — alla det 16:de och 17:de 
årh:s konfirmationsordningar, den pommerska af 1569 undan- 
tagen, direkt eller indirekt rönt inflytande, hvarför Martin Bu- 
cer kan kallas den lutherska konfirmationens fader. 

För Luther, som med kraft häfdade barndopet såsom en 
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gudomlig stiftelse, hvilken ej kräfde någon komplettering, syn- 
tes uppfostran i syfte att förhjälpa barnet att tillägna sig do- 
pets innehåll i lefvande personlig tro vara den enda »bekräf- 
telse», som behöfdes. Han lade stor vikt vid katekesundervis- 
ningen och den därmed sammanhängande »trosexamen». I 
de kyrkoordningar, som direkt företräda Luthers uppfattning, 
förekomma inga löften till Gud eller kyrkan såsom villkor för 
nattvardsadmissionen, men väl kunna vi i dem spåra för- 
handenvaror af en bekännelse. Man betraktade nämligen 
svaren vid trosexamen icke blott såsom uttryck för kristlig 
kunskap utan såsom »en konfirmandens personliga bekännelse 
af sin tro på de omhandlade sanningarna». Så heter det i kyrko- 
ordningen för Mecklenburg: »wenn etliche Kinder sein des 
Allfers,  gewordeny dass sie ssum, miuschemecsmwiteimreenen 
sollen, so soll der Pastor sie zuvor öffentlich vor der anwesen- 
den Gemeinde in den fänf Hauptstäcken des Catechismi 
verhören und also ihr Bekenntnis thun lassen.» I de af Bu- 
cer åter påverkade konfirmationsordningarna markeras skarpt 
både bekännelse- och löftesmomentet. Därjämte framträda 
handpåläggning och förhör och erhålla en betydelse, som för- 
länar åt konfirmationen en sakramental karaktär. Författaren 
anser detta bero därpå, att den Bucerska konfirmationen  till- 
kommit såsom en koncession åt vederdöparerörelsen, som for- 
drat en ceremoni, hvarigenom de döpta barnen kunde, sedan 
de nått mogen ålder, »invigas till kristendomen». 1 den hes- 
siska kyrkoordningen af år 1566 heter det: »Also wöärden ins 
Werk gebracht die Dinge, so bei der Kindertaufe geredet 
und verhandelt worden; auch die Taufe recht gebraucht, nem- 
lich den Glauben zu mehren, stärken und erhalten», och vi- 
dare: »sind sie (die Kinder) bereit, durch sich selbst Bekennt- 
niss ihres Glaubenszu thun und sich Christo, dem Herrn und 
seiner Kirchen zu ergeben, welches sie in der heiligen Taufe 
nicht haben thun können von wegen ihrer Kindheit.> Häraf 
framgår, säger förf., att >»man betraktar barndopet såsom ett 
icke fullfärdigt dop, hvilket först i konfirmationen skall få sin väl 
behöfliga utfyllnad». — Men icke behöfver väl dopet nedsättas 
och förlora sitt sakramentala värde, därför att en akt tillkommer 
med syfte att befästa barnen i den tro, som förmenas hos dem 
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hafva uppkommit under den kristliga fostran, för hvilken de varit 
föremål? Och hvad löftena angår, så böra väl de, om rätt- 
visa skall iakttagas, ses i samband med den tro, som dopet 
kräfver, men som icke finnes hos barnet vid dess dop och 
betraktas såsom ett uttryck för att densamma kommit till 
stånd och icke såsom en utfyllnad eller en komplettering af 
själfva dopet. Författaren synes mig icke på ett tillfredsstäl- 
lande sätt ha stryrkt, att de konfirmationsordningar, i hvilka 
den :s. k. sakramentala uppfattningen af konfirmationen fram- 
trädt, verkligen varit besjälade af de vederdöpare-sekteriska 
tendenser, som han tillskrifver desamma. 

I och med konfirmationens införande i den lutherska kyr- 
kan gjordes tillträdet till Herrens nattvard beroende af kon- 
firmationsbekännelsen och, då löften förekommo i konfirma- 
tionen, jämväl af de senare. Författaren ogillar detta. Han 
ser visserligen något äkta evangeliskt i yrkandet på lefvande 
tro såsom nödvändigt villkor för en rätt nattvardsgemenskap. 
Men han menar, att ett dylikt yrkande borde ha tagit sig 
uttryck i t. ex. förmaningens form och icke i bekännelse och 
löften, som förlänats det kyrkorättsliga krafvets natur, därmed 
att de såsom nödvändiga moment upptagits i en yttre kyrk- 
lig handling. Han säger, att krafvet därigenom blifvit icke 
religiöst utan fått kyrkorättslig natur och att man i strid med 
en : evangelisk uppfattning af kyrkan såsom föremål blott för 
tro principiellt gått in på idén om en de troendes yttre, syn- 
liga gemenskap och skapat sig ett församlingsideal, som hör 
hemma hos vederdöparne. Äfven här ha vi svårt att följa 
honom. Ligger det något evangeliskt i att fordra tro såsom 
villkor för nattvardsgemenskap, så är det väl icke mer evan- 
geliskt att framhålla detta kraf i förmaningens form än genom 
uttalande af vissa frågor, hvilkas besvarande kan tydas såsom 
en bekännelse om att tron är tillstädes. Först då kan man 
ha skäl att befara ett ingående på det sekteriska kyrkobe- 
greppet, då den uppfattningen gör sig gällande, att alla de, 
som aflagt bekännelsen och löftena, hvilka i konfirmationen 
uttalas, utan vidare äro rätta kristna. Gemenskapen af de 
konfirmerade skulle nämligen då sammanfalla med de heligas 
samfund. Men man torde näppeligen kunna påstå, att den 
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uppfattningen inom den lutherska kyrkan varit allmänt rå- 
dande. 

Ha vi svårt att instämma med förf. i det gång efter an- 
nan framställda påståendet, att bekännelsen och löftena i kon- 
firmationen innebära en koncession åt vederdöpareprinciper, 
så ge vi honom däremot full rätt, då han ser i konfirmatio- 
nens förvandling från en fri akt till en handling, obligatorisk 
för alla döpta, ett införande i den evangeliska kyrkan af ka- 
tolskt tros- och samvetstvång. 


Författaren söker i sin afhandling ej blott ådagalägga 
hvad konfirmationen varit under gångna tider, utan ock hvad 
den nu är och bör vara. För att komma fram till ett bestäm- 
mande af konfirmationens väsen från evangelisk synpunkt och 
därigenom kunna visa hvad som bör iakttagas med afseende 
på bekännelse- och löftesmomenten ställer han konfirmationen 
och dopet i förhållande till hvarandra. Han visar hvad barn- 
dopet är enligt nutida evangelisk-luthersk åskådning och-kom- 
mer stil det resultatet, att »mura mycket eller litetfaftsalsta. 
mental natur man än må inlägga i barndopet och huru olika 
man än månde uttrycka Guds handlande med barnet, ense 
torde man dock vara därom, att hvad Gud i dopet gifver, 
det gifver Han så, att själfva detta hans i dopakten verksam- 
ma gifvande icke tarfvar någon komplettering eller förnyelse. 
Allt hvad Herren sedermera gifver lärjungen i Andens skola, 
är nämligen icke en komplettering eller förnyelse af själfva 
inskrifningsakten, äfven om det alltsamman gifves på inskrif- 
ningens grund. Men har nu Gud utfört sin nådegärning i 
dopet på ett sådant sätt, att ingen komplettering eller för- 
nyelse däraf behöfves, så följer häraf, att hvarje bestämning 
af konfirmationen såsom en dylik utfyllnad eller förnyelse af 
Guds verk i dopet måste anses utesluten.» Med bestämdhet 
tillbakavisar förf. ock tanken på konfirmationen såsom en för- 
nyelse från barnets sida af döpelseförbundet. Han vill icke, 
att dopet skall kallas ett förbund, ty ordet förbund uttrycker 
ju ett förhållande mellan tvenne medvetna och verksamma 
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viljor, och barnet är i dopet icke aktivt genom någon hos 
detsamma förefintlig tro. En komplettering eller förnyelse af 
någon sådan tro tarfvas därför icke heller. »Är nu konfirma- 
tionen hvarken bekräftelse eller förnyelse af något slags dö- 
pelseförbund, så följer häraf, att bekännelse- och löftesmo- 
menten icke kunna från dopet hämta sitt existensberättigande.» 
Lika meningslöst som han finner talet om det nyfödda barnets 
dopbekännelse eller doplöften, lika meningslöst finner han det 
vara att tala om en förnyelse af dem i konfirmationen. 
Utan att vilja försvara talet om dopet såsom ett förbund 
och konfirmationen såsom en förnyelse af dopförbundet skulle 
vi dock gent emot det nu anförda vilja göra gällande, att 
konfirmationen har ett visst berättigadt samband med dopet, 
låt vara att den förnämligast pekar framåt på nattvarden. 
Om nämligen Gud i dopet gifver oss sitt namn såsom en 
pant på, att han skall vara. för oss allt hvad det namnet om 
honom utsäger och vi sålunda få barnarätt hos Gud, så måste 
likväl något från vår sida sedan tillkomma, om vi skola komma 
1 fullt åtnjutande af de förmåner, som barnaskapet medför. 
Vi måste lära oss att tro på Gud och hålla allt det han ge- 
nom Jesus, har befallt oss. Han själf. kräfver detta. Om nu 
församlingen i lydnad för hans bud söker bibringa barnen 
en rätt kunskap om Gud och deras frälsare, så kan det icke 
strida mot barndopets väsen, om hon, då den tid gatt till ända, 
som för deras fostran och undervisning varit afsedd, frågar 
dem, om de nu också tro på Gud och den han sändt oss, 
Jesus Kristus, och om de vilja förblifva fasta i denna tro. 
Då författaren icke kan finna någon förbindelselinie mel- 
lan dopet och konfirmationen, så ställer han den senare i sam- 
band med nattvarden. Såsom svar på frågan, hvad konfir- 
mationen är eller kanske rättare borde vara från evangelisk 
synpunkt säger han i anslutning till biskop Johansson: »Kon- 
firmationen är den handling, hvarigenom kyrkan såsom 
frälsningsanstalt lämnar sina döpta och till erforderlig kristlig 
insikt komna katekumener tillträde till Herrens heliga natt- 
vard». Såsom villkor för delaktighet i denna heliga måltid 
anser han, att kyrkan bör uppställa ej blott en rätt insikt i 
kristendomens sanningar utan ock en oskrymtad tro. Men 
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denna tro behöfver icke komma till uttryck genom någon be- 
kännelse. Ty kyrkan är, säger förf., oförmögen att hålla dörr- 
vårdaretjänst vid inträdesporten till den andliga gememenskap 
som i nattvarden äger rum mellan Kristus och de lefvande 
om ock mycket svaga lemmarna i hans kropp. »Den port 
hon blifvit satt att vårda är endast den yttre kyrkliga natt- 
vardsgemenskapens». I stället för att affordra dem, som första 
gången vilja gå till nattvarden någon bekännelse i vare sig 
ena eller andra formen, föreslår han åter en allvarlig för- 
maning. 

För att konfirmationen skall komma att stå i öfverens- 
stämmelse med de evangeliska principer, som höra hemma i 
den lutherska kyrkan, bör i densamma ingå, enligt hans mening, 
i främsta rummet ett grundligt kristendomsförhör. Genom 
detsamma kan församlingen förvissa sig om, att konfirman- 
derna »äga nödiga kunskaper för en fullt personlig afgörelse 
inför valet att med andra församlingsmedlemmar komma till 
Hérrens bord eller vänta». — Men om församlingen, såsom 
förf. med sådan ifver framhåller, är ur stånd att döma om 
inre andliga åtskillnader och därför icke kan ställa på sina 
konfirmander några tros- eller hjärtefrågor, då kan hon väl 
icke" heller hafva ett så fint öra, att HON alett förhörs 
med de unge anställes, förmår uppfatta, om de verkligen haiva 
den kunskap, som erfordras för en fullt personlig afgörelse 
förktElertent 

Trosbekännelsen vill förf. skall kvarstå i konfirmationen, 
ehuru den icke längre bör vara konfirmandernas egen bekän- 
nelse. Han tänker med skonsamhet på de många unga, som 
i skolorna fått sin barnatro vingskjuten och som ha svårt att 
verkligen tro på innehållet i apostolicum. Detta må i stället 
läsas af prästen och sålunda brukas såsom vid den allmänna 
gudstjänsten. — Men står den då icke där såsom hela för- 
samlingens bekännelse och böra vi icke kräfva också af 
de unga, som begära att få del af Herrens nattvard, ett om- 
fattande af den tro, som i alla tider varit den kristna försam- 
lingens? — Förf. menar, att trosbekännelsen, vid konfirmatio- 
nen uppläst af prästen, skulle blifva för konfirmanderna »en 
evangeliskt gifvande erinran om det historiska sammanhanget, 
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hvari Herrens församling står till gångna tiders på samma 
sätt bekännande kristenhet och till hela den samtida kristen- 
heten på jorden». Enligt mitt förmenande äga konfirman- 
derna i allmänhet alltför ringa kunskap i kyrko- och dogm- 
historien för att kunna höja sig till en dylik betraktelse. Den 
hör väl knappast hemma i barnets tankevärld! 

I stället för de s. k. löftesfrågorna vill förf., såsom ofvan 
nämnts, sätta en allvarlig förmaning. Därpå skall följa förkla- 
ringen, att barnen äga tillträde till den heliga nattvarden, till 
hvilken de hafva att anmäla sig i likhet med andra kommu- 
nikanter. Högtidligheten afslutas med förbön och nedkallande 
af Guds välsignelse. Så kan församlingen lämna »åt Gud att 
afgöra, om de hjärteförutsättningar finnas, utan hvilka natt- 
vardsgemenskapen icke kan blifva, hvad Herren ämnat henne 
till». — Men äfven när de unga aflagt en bekännelse om sin 
tro och uttalat såsom sitt uppsått att bevisa denna tro i 
sitt lif, är det nog Han, som afgör den saken, och församlin- 
gen tilltror sig icke att kunna det. 


En förändring af den gällande konfirmationsordning till 
öfverensstämmelse med här antydda förslag skulle, synes det 
mig, medföra icke en vinst utan en förlust. De unge, för hvilka 
bekännelsen, som vid konfirmationen affordras dem och för 
hvars afläggande de under en längre tid blifvit fostrade, skulle 
ej längre känna den hälsosamma uppfordran, som häri ligger 
till inre afgörelse. Man hör icke sällan, att konfirmationen 
varit unga människor till hjälp i lifvets strider. Vår ungdom 
skulle gå miste om den hjälpen, ty hvad som blifver kvar af 
konfirmationen, sedan den blifvit uttömd på sitt väsentliga 
innehåll, kan icke vara till synnerlig hjälp. Församlingen, som 
i konfirmationsbekännelsen dock haft någon garanti för att de 
skaror, som hon släpper fram till Herrens bord, vilja omfatta 
kristen tro, skulle förlora äfven denna, — en stor förlust, just 
därför att församlingen är ur stånd att rannsaka hjärtan. 

Det kan visst icke förnekas, att konfirmationen i den 
lutherska kyrkan understundom intagit en plats, som icke 
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tillkommer henne. Använd i kyrkodisciplinens tjänst har den 
såsom obligatorisk för alla döpta stått i strid med de evan- 
geliska principer, på hvilka den lutherska kyrkan är byggd. 
Här har behöfts en förändring, och mycket har blifvit förän- 
dradt. Konfirmationstvånget finnes ej längre, åtminstone icke 
hos oss. Står det i någon mån kvar, så är det icke lagstift- 
ningens fel, utan beroende på sedens makt. De särskildt 
under rationalismens tid så stränga, logiska löftesfrågorna ha 
fått en helt annan karaktär. Såsom de nu lyda, kunna vi i 
dem förnimma den gode herdens röst, hvilken vill kalla de 
sina till sig och sluta dem till sitt älskande hjärta. Icke kan 
det vara oförenligt med evangeliska principer, att de frågorna 
möta vid ingången till den helgedom, där nattvardsbordet står 
dukadt? 

Författaren medger, att det ligger en bekännelse i själfva 
nattvardsfirandet. Maånne den bekännelsen ställer mindre kraf 
på oss än den, som hittills aflagts vid konfirmationen? Hvarorn 
icke borde vi väl ej vara så rädda för att bibehålla konfirma- 
tionsbekännelsen. Skulle en osanning smyga sig in vid dess 
afläggande, följer osanningen nog med till nattvardsbordet och 
förblifver där, äfven om man tager bort konfirmationen med 
dess bekännelse. Hur beklagligt det än är, om konfirmations- 
bekännelsen i mångas mun blir en osanning, kan man icke 
blott för deras skull taga bort bekännelsen. Ty skulle man 
ordna formerna för vårt gudstjänstliga lif så, att de i hvarje 
enskildt fall fyllde sanningskrafvet och det med hänsyn till 
alla, som i den gudstjänstliga handlingen taga del, då torde 
intet kunna bestå, af hvad vi nu äga. 

Här föreslås, att barnen efter konfirmationen skola själfva 
anmäla sig, om de önska få gå till nattvarden i likhet med 
andra kommunikanter. Nattvardsgång skulle sålunda icke 
följa omedelbart på konfirmationen. Kanske komme en och 
annan präst att låta en längre tid förflyta mellan barnens 
konfirmation och nästa nattvardsgudstjänst i församlingens kyrka. 
Men vore väl det i öfverensstämmelse med evangeliska princi- 
per? Skola vi fostra barnen, i syfte att de må kunna tillgodo- 
göra sig nattvardens välsignelse och förklara dem hafva till- 
träde till nattvardsbordet, men ställa så till att de få den upp- 
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fattningen, att vi nog helst se, att de förblifva borta? Om 
efter dylika anordningar nattvardsborden blefve än mera glest 
besatta, än de under några årtionden varit, så vore det icke 
att förundra sig öfver. 

Det klagas öfver de svåra missförhållanden, som under- 
stundom visa sig vid ungdomens konfirmation och första natt- 
vardsgång, och de måste tagas i betraktande, om vi rätt skola 
förstå den strid, som f. n. föres mot konfirmationen. Men 
månne icke missförhållandena äro af den arten, att de kunna 
och böra afhjälpas, utan att vi rubba på en ordning, som visat 
sig vara till välsignelse för vida kretsar af vårt folk och som 
nog icke: står i strid med vår kyrkas evangeliska principer, 
men väl kan synas obekväm för de orter, där affallet från 
kristendomen. besynt breda ut sier Helleran attlata var 
ungdom gå vind för våg eller släppa den fram till nattvards- 
bordet efter åhörandet af en liturgisk förmaning, utan att ställa 
den inför de hjärtefrågor, som nu möta i konfirmationen, böra vi 
lägga ned all vår kraft på att göra den förberedande undervis- 
ningen så gifvande och fostrande, som den bör vara. Må vi med 
större stränghet än hittills från nattvardsskolan afskilja de 
uppenbart ovärdiga, som genom sitt deltagande i konfirmation 
och nattvardsgång väcka allmän förargelse!: Ma vi söka samla 
barnen omkring oss, långt innan vi få dem i nattvardsskolan, 
och slutligen må vi ägna den konfirmerade ungdomen den 
kyrkliga fostran och vård, som den alltmera visat sig vara i 
behof af! Större trohet visa vi kyrkans Herre, om vi troget 
utnyttja de former -för lifvet, som äro oss gifna, än om vi 
bortkasta dem, då vi icke hafva något annat och bättre att 


sätta i stället. 
E. Beskow. 


BALSLEV, TH. CHR., Kirkepostillen. Et historisk homiletisk 
Verk med Predikener fra Oldtid—Middelalder og Nutid. 
Forste Del, (Oldtid og Middelalder). Odense, Milo'ske 
Boghandels Forlag. 1907. 184 sidor. 

Meningen med detta arbete af den danske Sognepresten 

Balslev är att ur den homiletiska litteraturen samla prediko- 

prof från olika tider i kyrkans historia. Naturligt är ju, att 
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endast mera betydande predikanter kunnat tagas med. Inne- 
hällsförteckniugen i första delen upptar 16 namn från gamla 
tiden och lika många från medeltiden, bland dessa senare 
ett från hvart och ett af de skandinaviska länderna. Predik- 
ningarna från hvartdera tidehvarvet föregås af en orienterande 
historisk öfversikt och en allmän karaktäristik af tiden i ho- 
miletiskt afseende. För hvarje särskild predikan lämnas sedan 
några meddelanden om dess författare. I regeln har ej mer 
än en predikan införts för hvar och en; ibland är ej ens 
denna fullständig. Det är ju tydtigt, att det ofta på det sättet 
blir svårt att få en bestämd och riklig bild af vederbörande 
predikanter. Begränsningen torde vara förklarlig nog. Den 
har helt säkert vällats af den naturliga önskan, att omfånget 
skulle bli måttligt och därmed priset. Och för den, som har 
intresse för den kristna förkunnelsens historia — hvilken rätt 
läst till stor del blir det kyrkliga lifvets historia — bör arbetet, 
äfven i den form det fått, vara välkommet. Det kan hjälpa 
till att gifva innehåll åt den förteckning på namn med därtill 
sig slutande summariska angifvande af det för hvarje namns 
bärare utmärkande, som homiletiska författare bruka kalla pre- 
dikans historia. Och där man har tillgång till en något fyl- 
ligare framställning, sådan som exempelvis professor Quensel 
ger i sin homiletik, så blir det här arbetet i alla fall ett syn- 
nerligen gagnande komplement. Jag har ej varit i tillfälle att 
kontrollera, huruvida de historiska uppgifterna i detalj äro till- 
förlitliga. Men arbetet ger intyck af att vara samvetsgrant. 


E. BA. 


Kyrkan och den sociala frågan. 


För några år sedan hade jag tillfalle att framlägga några 
reflexioner i de sociala spörsmålen.! Jag sökte då dels gifva 
en kort historisk öfverblick öfver de social-ekonomiska åskåd- 
ningarna, särskildt under nyaste tiden, dels i någon mån be- 
lysa de socialekonomiska hufvudbegreppen från etisk synpunkt. 

Syftet var att i en följande uppsats ingå på frågans be- 
handling från mera direkt praktisk synpunkt: huru skola vi 
arbeta för att bringa sedlighetens grundsatser till större giltig- 
het i det social-ekonomiska lifvet? Förhållanden lade emeller- 
tid hinder i vägen. Och då jag nu återkommer till frågan 
synes det mig olämpligt att söka inpressa det jag kan hafva 
att uttala i det då uppgjorda skemats ram, hvadan jag stan- 
nat vid en allmännare öfverskrift. 


Frågan — jag erkänner naturligen det otillfredsställande 


i rubriken: »den sociala frågan» — är alltjämt lika brännande. 
Ja, den tillspetsar sig snarast mer och mer, om också tilläfven- 
tyrs vanan att höra och läsa om saken förslöar känslan, så 
att denna är mindre liflig nu, än då frågan var mera ny och 
»modern». Och kanske hafva hithörande spörsmål under de 
allra sista åren trängt sig närmare in på oss, som direkt hafva 
att arbeta i kyrkans tjänst. Man kan knappt säga, att situa- 
tionen klarnat — för egen del erkänner jag gärna, att jag 
snarast står mera osäker och »trefvande» nu än för längre 
tid tillbaka. Det kan då vara djärft att yttra sig. Men om 
icke mer, torde det följande kanske kunna mana till ny, nå- 


got fördjupad reflexion öfver saken. Det förefaller mig näm- 
1 Socialekonomi och etik. Arg. 1905. 
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ligen, som vore vi just nu i fara att fångas i dagspolitikens flacka 
åskådningar och tidningsvärldens slagordsmässiga omdömen. 

Huru ytterst komplicerad frågan är, borde vara oss klart. 
Att ett eller annat politiskt slagord, sådant som »front mot 
socialismen!» icke löser den i dess djup, borde åtminstone 
vi präster förstå -— vi, som veta, att lifvet är så mycket mer 
än politik och ekonomi. Att det ej heller kan lyckas att i 
en enda enkel grundsats finna angifven vår ställning till frå- 
gan — t. ex. i en grundsats, byggd på Jesu ord: »Hvem 
har satt mig till domare eller skiftesman öfver eder»? — borde 
väl vara en gifven sak. Redan dez förhållande, att vi, som 
äro präster och kyrkans män, dock på samma gång äro med- 
berättigade och medansvariga svenska medborgare, gör ju, att 
vi tvingas att söka vinna en position i en hel del af hithörande 
spörsmål. 

Här vill jag emellertid närmast söka hålla mig till det, 
som mest direkt rör vårt arbete såsom kyrkans medlemmar 
och tjänare. Det ligger då kanske allra närmast för en evan- 
gelisk präst att ställa fram spörsmålet: 

Kan ej Skriften ge oss en bestämd norm för vårt hand- 
lingssätt i frågan? 

Närmaste svaret blir nog ett nej — försåvidt vi tänka 
på en omedelbart användbar och utan vidare tillämplig regel. 

Att i Skriften finna bestämda, å priori giltiga regler för 
vårt sätt att i de ständigt på nytt uppkommande tidsproble- 
men tänka och handla — det kan endast dexz hoppas, som 
tror på kristendomen såsom en nova lex och menar sig i Nya 
Testamentet hafva denna nya lag juristiskt kodificerad. 

Ingenting — allraminst den gudomliga uppenbarelsen så- 
dan den i Skriften förmedlas åt oss — befriar oss från skyldig- 
heten att tänka själfva och på eget ansvar handla. Gud har 
aldrig velat det på annat sätt. Och: godt så! Ty hvad 
vore det för en existens, om vi såsom kristna bara hade att 
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på omyndigas vis forma vårt lif eller våra tankar efter ett 
på förhand uppgjordt skema — vi stode då sämre än skol- 
barnen. Ett dylikt gudomligt reglementerande skulle helt 
strida mot det sedligas natur och det fria lifvets eget väsen. 
»Guds pedagogik» är säkert vida mindre metodisk än våra 
pedagogers — den går nog i helt annan och säkerligen vida 
större stil. 

I Skriften förefaller det stå tecken emot tecken, om man 
frågar efter det jordiska lifvets förhållanden. En gammal- 
testamentlig profet kan stundom träda fram ganska lik en 
social agitator; stundom kan han te sig som en siare, i hvars 
syner icke finnes det minsta rum för sådant som jord och 
äring. Psalmsångaren sjunger stundom så, som bestode väl- 
signelsen öfver Israel från Jehova ganska väsentligt i stora 
hjordar och bördiga fält; stundom frågar han hvarken efter 
himmel eller jord. Och ej mycket klarare — för den, som 
vill hafva allt skolmässigt eller dogmatiskt klart — är Kristi 
egen »ståndpunkt>. Åtminstone borde det väl icke vara lätt 
att resonera, som vore han likgiltigt upphöjd öfver allt jor- 
diskt — »icke domare eller skiftesman» — eller blott »kon- 
servativ» gentemot det faktiskt förhandenvarande — enligt 
satsen: »gifven kejsaren det kejsaren tillhör.> Skulle han med 
fattigdom nästan blott mena »fattigdom i anden»? Skulle 
han, som tolkningen stundom lyder, nästan icke mena någon- 
ting alls, då han talar om omöjligheten för en rik att gå in 
i Guds rike? Det är nog svårt att få in hans »ståndpunkt>» i 
en formel eller några få. Och ändå svårare att få dylika formler 
att passa in på det, som sker i samfundslifvet nu, 1900 år efteråt. 

Men allt detta oaktadt — behöfva vi väl tvifla på att, 
om vi hade Kristi ande och Kristi sinne, vi skulle hafva kla- 
ven till frågornas lösning, äfven i stort? 

D. v. s.: i den mån det är meningen, att de skola lösas. 


Ty det är också att taga i beräkning, att det kanske alls icke 
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är syftet hos »den, som sitter på tronen», att vår värld skall 
bli en värld med idel lösta frågor, en värld af paradisisk 
ekonomisk harmoni. Kanske skall Guds rike bestormas och 
själf med möda gå till storms, så länge &onen varar. Men 
nog skulle vi, ej blott enskilda utan de nutida folken, kunna 
på bättre sätt, än hittills skett, lösa frågorna, i likhet med 
hvad ofta förut skett från Kristi dagar. 

Otvifvelaktigt borde vi också — främst teologerna men 
också ordets förkunnare ute i församlingarna — med skarpare 
intresse än förr sätta oss in i bibelns »sociala» tankeele- 
menter. Det visar sig säkerligen med allt större klarhet, 
att det religiöst-sedliga ingalunda står så isoleradt från det 
humana och samhälleliga, som den närmast flydda tidens 
kyrkliga eller frireligiösa fromhet varit benägen att tänka. 
Det är, när man ser efter, ingalunda ondtsom textermiden 
Heliga skrift för »social» predikan. 

Men alltid måste regeln vara: mekanisk efterlikning och 
juridisk lagbundenhet äro aå priori uteslutna. Skola vi komma 
någon väg, måste det säkerligen ske därigenom, att kyrkan 
i profeternas och Kristi ande /frzzz omsätter de lifstankar och 
fritt reproducerar de sedliga lifsformer, som ligga i Guds 
lag och i Kristi evangelium. 

Summariska, »skriftenliga» eller kyrkligt auktoriserade 
svar på sådana frågor, som den bekanta: »kan en kristen 
vara socialdemokrat?» äro enligt min öfvertygelse att betrakta 
med sor misstro — större, i samma mån som de äro tvär- 
säkra. Och detsamma bör gälla den parallella, men egen- 
domligt nog knappast debatterade frågan: kan en kristen en- 
ligt den Heliga skrift vara med om den »liberala» samhälls- 
teorien? Hvarför skulle den frågan ej lika väl behöfva om- 
debatteras som den förra? Eller har den ur fransk revolution 


och engelsk affärsegoism segerrikt framgångna individualis- 
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tiska tankegången aå priori större rätt att räknas såsom med 
kristendom stämmande än den socialistiska? 

En annan fråga kunde vara denna: 

vad säger kyrkohistorien? 

Det brukar ju för oss, teologiskt och kyrkligt skolade, 
alltid framställas såsom en viktig princip i alla dogmatiska, 
etiska och praktiska frågor: hvad kunna vi lära af kyrkans 
erfarenhet under de flydda seklen? Historien är ju en magistra 
vite, genom sina varnande eller till efterföljd manande 
exempel. 

Också här må emellertid betonas, att icke heller de ur 
historien hämtade grundsatserna ge sig lätt och bekvämt på 
första onskansrattörartasiirdems Själva rtalkta stan ukota 
under oupphörlig debatt. Och sedan blir det alltid vår sak 
att söka tolka den inre betydelsen, »lärdomen»>, af ett faktum; 
och ännu en annan uppgift att öfversätta den »lärdom», som 
så vinnes, så att den blir tillämplig på det, som nu är eller 
nu håller på att bli faktum. 

Här gäller närmast detsamma, som vi framhöllo vid 
frågan om Skriften: vi behöfva ett nytt, ingående studium af 
kyrkans historia från de relativt zya synpunkter, som nutidens 
sociala problem framtvinga. Hvarje ny starkt verkande histo- 
risk strömning, hvarje under en sådan framfödd betydelsefu 
idé kastar alltid ny belysning öfver det förflutnas historia. 
Det finns ingen »historia», som står där i orubblig, objektiv, 
vetenskaplig auktoritet epok efter epok. Efter hvarje »revo- 
lution» behöfver historien skrifvas om — i belysning af den 
nya epokens idéer. Man ser i ljuset från dem sådant, som 
man förr icke såg. Helt visst få också kyrkans häfder nytt 
intresse från det sociala lifvets nya synpunkter. 

Närmast torde det visa sig, att sociala faktorer, sociala 
uppgifter, sociala insatser, vida mer än vi hittills sett, varit 
verksamma i kyrkans historia. Det är troligt, att synvidden 
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varit alltför trång, då vi menat, att kyrkan i gångna tider 
varit nästan lika inskränkt till lära och mission, kult och kyrklig 
författning, som den varit i vår egen förkrympta praxis eller 
i vår egen kortsynta teologi. Jag will i detta stycke endast 
— efter jag kom att tänka på dem såsom lätt tillgängliga — 
rekommendera studiet af Viktor Rydbergs kulturhistoriska 
föreläsningar. De visa, huru han, den s. k. otroshjälten, fick 
öga för sådant som den medeltida kyrkans sociala stordåd, 
när han genom studier satte sig närmare in i saken. 

En sak är angelägen: vi måste emancipera oss från den 
»små-evangeliska» totalbild af kyrka och historia, som den i 
liberal och individualistisk inskränkthet nedsjunkna fromheten 
skapade under det närmast gångna tidsskedet. Då var det 
bästa möjliga »kyrkobegrepp» egentligen att icke ha något 
kyrkobegrepp alls, utom möjligen föreställningen af en kring 
bibel och lärare samlad kvinnokrets, där hvarken människo- 
lifvet i dess rikedom eller folkvärldens händelser eller politisk 
tanke eller samhällelig lag någonsin fått komma inom det tro- 
ende ögats synvidd. Gent emot — ej blott kyrkans, utan hela 
människovärldens långvariga strider stod individen snarast som 
en slags »öfvermänniska», ehuru vanligen i mycket litet format 
tilltagen. 

Nu veta vi, huru ödesdigert det är att bara skzlza mellan 
det gudomliga och det mänskliga. Vi veta, hvilken falsk 
bild ett sådant skiljande ger af den faktiska utvecklingen. En 
författare framhåller med skäl, huru Gud alltid uppdragit evan- 
gelii verk i världen åt mänskliga redskap. De idylliska före- 
ställningarna — framhåller han — om utvecklingen i den gamla 
kyrkan, där kristendomen utan politik så småningom skulle 
omändrat de sociala förhållandena, äro falska. Förändringarna 
skedde under konkreta politiska mått och steg, bestämmelser 
om slafvars hållande och frigifvande, lagar till mildrande af 
straff, skydd för söndagshvila o. s. v. Och dessa hafva ej 
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påkommit kejsarne såsom drömmar om natten, utan deras 
kristna rådgifvare, biskopar och ministrar, hafva öfvertygat 
dem därom. Vår tids biskopar och rådgifvare, riksdagsmän 
och statsråd må ej — menar den anförde författaren — inbilla 
sig, att evangelii surdeg intränger i folklifvet utan deras afgjorda 
och energiska ingripande. 

Ja, kanske den allranärmaste lärdom vi behöfva hämta ur 
kyrkohistorien helt enkelt är krafvet på aktivitet och bort- 
kastande af den kvietistiska tanken: vi göra bäst i att göra 
ingenting. 

Det är nu visserligen farligt för den, som är andligt för- 
näm och rädd om sina fina, rena händer, att gripa in i sådant, 
som sätter i närmaste beröring med jordens mull. Men — 
kanske vår Herre icke tänker så förnämt? Kanske Han icke 
har samma respekt som vi för dem, som sitta på någon sol- 
belyst höjd och njuta sig själfva i sin estetiska och religiösa 
förträfflighet. Kanske, när hans dom faller, den faller mildare 
öfver dessa den gamla i verklig mening stridande kyrkans 
män, som stodo midt inne i de hårda tidernas nöd och fingo 
rifna kläder — kanske, tyvärr, också fula fläckar och van- 
ställande sår. 

För att i ett exempel ådagalägga, huru svårt det kan te sig 
att »draga lärdom» af kyrkohistoriska fakta, vilja vi erinra oss 
en stor, typiskt social fråga: kyrkans förhållande till slafveriet. 

Det är i själfva verket icke så lätt att här säga: »så eller 
så gestaltar sig detta förhållande». Både fakta och däraf 
härflytande lärdomar äro ännu alltjämt under debatt. Man har 
ju kunnat — och det visst icke utan skäl — säga, att kyrkan 
egentligen alltid tolererade slafveriet. Ett vittnesbörd — heter 
det därom från ett håll — om hennes etiskt och socialt sunda 
blick! Ett vittnesbörd om social sterilitet och sedlig inhuma- 
nitet! -— säges det från motsatt håll. Å ena sidan häfdas, 
att det i grunden var kyrkan och kristendomen, som utgjorde 
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den drifvande kraften i hela utvecklingen genom att på den inre 
sedliga fostrans väg så småningom göra slafveriet omöjligt. 
Men äfven här möter det rakt motsatta påståendet, att kyrkan 
bara efteråt, motvilligt om också klokt, sanktionerat hvad 
andra gjort. 

Jag refererar hvad en förut anförd författare uttalat i 
frågan. 

Kyrkan förefann slafveriet såsom ett socialt faktum och 
accepterade det såsom ett sådant. På samma gång som i 
kristendomen förkunnas alla människors likhet inför Gud, be- 
tviflas icke herrarnes äganderätt till sina slafvar. Det har 
naturligen existerat många kristliga slafhållare, som köpte för 
sitt behof på marknaden. Och med stigande makt får kyrkan 
egna slafvar, likasom det fanns statsslafvar — servi publici. 
Gregorius den store återfordrar den rymde kyrkoslafven såsom 
sin rättmätiga egendom, likaväl som Paulus en gång återsändt 
till Filemon hans slaf. Ingenstädes i den gamla kyrkan kunna 
vi uppvisa den medvetna afsikten att helt afskaffa slafveriet 
såsom social inrättning. Och man kan ej hos kyrkofäderna 
framvisa yttranden, som innebära önskan eller förmodan, att 
det en gång icke skall finnas slafvar. 

Och dock — framhåller samme författare — ligger i evan- 
geliet slafveriets upphäfvande principiellt inneslutet. Om också 
rättsförhållandet blef beståndande, hade slafvarnes faktiska 
lott blifvit en annan. Ett förhållande ställes i utsikt, då det 
karaktäristiska i det gamla slafveriet är upphäfdt. Slafveriet 
i det kristna huset var, jämfördt med det hedniska, icke mera 
ettebok (I Pim. 6: 2)IEHör skulle (detfocksatlkunnatvard 
det, när herre och slaf sutto vid mästarens bord. Slafvarne 
kunde intaga första platsen i Kristi församling. 

Af det anförda synes följa en grundsats, som kanske ter 
sig motsatt hvad vi förut sagt om aktiviteten, men dock i 


grunden väl stämmer öfverens med krafvet på aktivt ingri- 
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pande: kunde vi blott verka med kraft i evangeli anda, så 
skulle vi, äfven utan direkt tendens att lösa det sociala lifvets 
svårigheter, dock i grunden uträtta mer än alla direkt i 
frågan arbetande politiska socialreformatorer. 

Slafveriet var blott en af de mörka punkterna i den so- 
ciala frågan under gångna tider. Hvad kyrkan i vår världs- 
dels sociala utveckling i det hela utfört, torde vara oberäk- 
neligt till sin omfattning. Sedan hon en gång stått vid den 
döende antikens lidandesläger, har hon varit den främste bä- 
raren af samhällsfred och fredligt framåtgående under den 
äldre medeltidens långa århundraden af öfvervåld, oro och 
förtryck — tiderna, då det sades i länderna: »Det är godt 
att lyda under krumstafven.> Hon kämpade en långvarig 
kamp för treuga Dei — den enda vapenhvila, som kanske 
först. gjorde det så pass tryggt i Europa, att-det kunde i 
någorlunda ro byggas hem och samlas ägodelar utanför riddare- 
eller röfvareborgen. Hon satte in barmhärtighetens kraf i 
riddareäran. Hon signade i de heligas namn hvartenda skrå 
inom medeltidens växande städer. Hon ställde furstarne under 
ansvaret och helgden »af Guds nåde». Och sedan var det — 
såsom ofta påpekats — reformationen, som bragte det jordiska 
arbetets kallelser och det borgerliga samfundets af Gud stad- 
gade rätt till seger. Har ej prästen såsom kyrkans tjänare 
— efter Gustaf II Adolfs ord — varit tribunus plebis ända 
tills nu, låt: vara i smått, i det fördolda — kanske alltför 
mycket i smått och alltför mycket i det fördolda. 

Det är, tror jag, icke orätt, om det säges: kyrkohisto- 
riens lärdom är, att kyrkan skall arbeta, äfven i tanke på 
nutidens sociala problem, med förtroende till sitt kall och 
med hoppfullt mod. 

Det kommer emellertid, ju mera vi nalkas nutiden, en 


sak, vi kunde kalla kyrkans pessimism: 
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Har icke kyrkan alla grunder att tänka pessimistiskt om 
sin framtid i kultursamfundet? 

Heter det icke från de flesta håll: /Vz — d. v. s. under 
ett par hundra år — nu är kyrkan alltid och för alltid efter- 
blifven. Nu gå de icke-kristliga och de antikyrkliga indivi- 
viderna och samfunden alltid före. 

Ja, det heter ständigt så. Och då det ständigt heter så, 
hvarför skulle vi icke tro det? Det finns väl knappt något, 
som motiverar annat än missmod. 

Jag skulle vilja säga om pessimismen ett ord, som kanske 
klingar paradoxt: det är kanske ganska hälsosamt med pes- 
simismen. Däremot är optimism en ganska tvetydig sak. 
Rent individuellt är dex sällan en framtidsman, som i sin ung- 
dom eller mannaålder tycker, att allt är bra, som det är. 
Snarare har dexz framtid, som i sin ungdom har det tungt. 
Pessimismen kommer ofta i ungdomen och — om våren. 
»Våren söker.» Det kan väl hända, att våren söker de ut- 
lefvade för hårdt, så att — som det heter — »de gamla dö 
i löfsprickningen». Och äfven en och annan ung går kanske 
under för den sökande våren — ty lifvets Herre är icke så 
rädd om lifhanken som vi. Alltför ofta uppfattas emellertid 
pessimismen oriktigt såsom ett uttryck för, att det är »höst 
1 världen». Tvärtom komrtner det vanligen efteråt en stark 
reaktion med ny lifskraft, och det blir sommar. 

Skulle vi icke säga till kyrkan i samtiden: Du är ännu 
ung. Inte ännu 2000 år! Du har ännu lifskraft och framtid. 
Förlora ej ditt mod — det är bara våren, som söker. 

Kanske ter sig detta som fantasi inför hvad man kallar 
historiska fakta. Men jag undrar, hvad historien i själfva 
verket säger; om den icke predikar evangelium för pessimisten. 
Det synes mig, som om den oftast predikade något, som 
snarast liknar: saliga äro de bedröfvade! 


Man väntade en gång, att seculum obscurum skulle sluta 
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med Guds vredes yttersta dom, så att man aldrig skulle få 
börja det andra tusentalet efter Kristi börd. Men tiden närmast 
efteråt är det stora medeltida reformskedet : väckelsens och Guds- 
fredens, den nordeuropeiska missionens, korstågens och riddar- 
väsendets, den gryende diktens och tankens och de gotiska 
domernas tid. 

Och i medeltidens afton? Hur mörkt — innan dagen 
bröt fram! Och /var bröt det nya, det mest framtidsdigra 
igenom? Icke i den klassiskt jämna, spirituellt njutande op- 
timismen, där Erasmus stod, utan i dex själ, som i hopplöst 
ve sett-helvetet ligga öppet. 

Och närmare våra tider! Var det verkligen framtid i 
1700-talets ljusa, glada optimism, i dess solskensklara tro på 
förnuft och god vilja och lycksalighet och frihet? Hvad säga 
1790-talets blodsår och den Napoleonska folkmördande krigs- 
tiden? Men 27 nöden i revolutionens och folkförtryckets tid 
föddes åtskilligt, som hade framtid. Icke blott sådant, som 
ett nytt Tyskland, utan sådant, som ännu har lif — i Guds 
Te 

Var det framtid i den ljusa tro, att, bara vi kunna göra 
många varor, så kommer sällheten till fabrikernas och maski- 
nernas värld? Denx framtidsdiktande optimismen räckte nätt 
och jämt, tills profeternas läror hunnit bli dogmer. 

Äv det skäl att nu tro kulturprofetiorna om framtiden? 

Är det framtid i den glada tro, som ännu — ibland! — 
kulturens män och kvinnor och barn predika? Eller är kanske 
just denna kultur-optimism tidsvillan, bedrägeriet, lögnen, 
olyckan? 

Kanske vs, vi som varit nedslagna i hopplöshet, hafva 
framtiden? 

Saken kanske, mer än vi ana, beror på, om vi tro 
tidens lyckoprofeter, tro den moderna historiens moderna 
tolkare eller icke tro dem. För egen del börjar jag mer och 
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mer — låta bli att tro dem. Jag har förlorat förmågan att 
tro på dem. 

De säga: historien, de två sista århundradenas historia, 
vittnar emot dig. Den vittnar, att tron på Kristus och Gud 
är en onödig tro. Den vittnar, att det du tror om kristendom 
och kyrka och hvad de gifva är en af kulturen öfvervun- 
NEnAtto. 


Jag svarar: De två sista århundradenas historia är icke 


ännu — kanske icke på lång tid — afslutad. Därför är den 
icke heller — och det ännu mindre — skrifven. Därför kan 
den icke såsom historia åberopas. Icke ännu — kanske på 


hundra år! Hvad I-kallen historia är blott er egen dogma- 
tiskt affattade trosbekännelse. Det är bara bekännelsen till 
kulturen såsom frälsaren och guden, saligheten och lifvet. 
»>Fag tror icke på kulturen». I allt, som daterar sig 
från de båda sista århundradena och ställer sig utanför kristen- 
domen och proklamerar sig som något absolut framom det, 
som var arf från kristendomens urtid, från medeltid och refor- 
mation; i allt som sätter tro på naturen eller världen eller 
den i världen bundna tanken och viljan och förnuftet, d. v. s. 
tron på kulturen, i stället för tron på Gud och Guds rike — 
i allt detta gömma sig idel frågetecken, idel om och men — — 
Okristen upplysning och förnäm tolerans — eller mindre 
förnäm aå la Voltarie — naturlig fostran å la Rousseau, kul- 
tur vore det ock å la Goethe! Ja, nog är det frågetecken, 
om och ex. Det Voltairekultiverade Frankrikes historia är 
ännu icke så långt kommen, att man bestamdt kan säga, 
om vägen bär fram eller bort. Nog tycks det snarast, som 
om de flesta framsteg bure baklänges. Och den natur-kultur 
och humanitets-kultur, som pretenderat att bli världskultur 
— ja, dess historia ligger ännu i det dunkla. Våra utanför 
kristendomen kulturfostrade barn och »folk» hafva ännu icke 


gjort, knappt börjat »göra historia». Problemet att fostra är 
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naturligtvis bara en första premiss. Därpå följa andra pro- 
blem: huru skola de fostrade lefva sitt lif? huru skola de 
fostra och gestalta lifvet för sina barn? Af hela proceduren 
se vi bara en episod, en begynnelse. Och icke ens denna är 
fullt färdig: man har ju ännu ej fått själfva barnundervis- 
ningen och folkundervisningen kemiskt ren från kristendomen. 
Ännu är det bara dårskap att tala om sådant som resultatet 
af den moderna bildningen. 

— Men — det går så fort i våra dagar! 

Illusionen, att nutidens historia går så fort, är troligen 
bara.— illusion: Hundrafemtio år — hvad betyda hundra- 
femtio år i historien? I politiken kunna de kanske betyda 
ett tiotal revolutioner — men politiken är kanske bara histo- 
riens ormskinn. 


Den sociala process, som daterar sig från industrialismen, 


revolutionen, frigörelsen från skråtvång m. m. är på långt 
när icke afslutad. »Tänk på de storartade resultaten!» — 
säger man. Jag svarar bara: Något slutresultat, någon slut- 
sats ur premisserna, föreligger ännu absolut icke. Ty alla 
de där produkterna — stöflarne, konserverna, sulfaten, pap- 
peret, skrifmaskinen o. s. v. i oändlighet — det är alltsam- 
mans intet resultat. Resultatet är: Z2f, människolif, samfunds- 
dö Metiduri är, hurudant detta ar ellet blis hasta ars förs 
du verkligen inbilla dig, att du kan tala om resultatet — annat 
än i profetisk trosbekännelse? 

Tills dato har den moderna kulturen icke gjort annat än 
skapat resurser och verktyg. Den har skapat skarpa knifvar 
och skickliga händer, snillrika maskiner och skarpslipade in- 
telligenser. Men om ändamålet med knifvarna och händerna, 
maskinerna och intelligenserna — eller om deras »använd- 
ning» har den ingenting sagt, åtminstone absolut ingenting 
nytt, såvida man icke såsom nytt raknar negationerna. Den har 


skapat problem, men intet enda problem löst. Icke löser man 
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något problem genom att sätta alla människor i stånd att 
åka och telefonera, tänka och tala, fråga och begära, känna 
och vilja. Problemet är: kvad och huru tänka, säga, vilja — —? 
Och däri är man bara oändligen ovissare nu, än när proces- 
sen började för 150 eller 200 år sedan. 

Man har bara röjt undan de gamla begreppen eller — 
verkligheterna ur själslif och folklif. Jag behöfver då icke 
bara nämna: Gud och himmel. Jag kan stanna vid långt 
mera närliggande realiteter. Vi hafva hunnit därhän, att det 
gamla begreppet Aem är så godt som slut.- D. v. s. vi äro 
komna till problemet: huru skola vi få hem byggda på nytt? 
Vi hafva resonerat och estetiserat sönder äktenskapet och 
faderskapet och moderskapet. D. v. s. vi hafva kommit till 
frågan: huru skola vi få folk att ingå äktenskap och föda 
och fostra barn, så att icke vårt folk börjar gå tillbaka och 
dö ut, såsom skedde i det gamla Hellas och i det gamla 
Rom och såsom det börjar för vetenskapens ögon ske i — 
det moderna Frankrike. Vi ha kritiserat och reformerat 
och lagstiftat sönder allt slags beroende och förtroende mellan 
människor inbördes. Ej blott mellan arbetsgifvare och ar- 
betare, om också de? är den sfär, där svårigheterna mest frappant 
framträda, utan i allehanda fall, där det kräfves tillit till aftal, 
löfte, tro: ock heder, DI vicstuproblemetrarn Phururvimnugde 
torftigt skola kunna restaurera dessa moraliska och samhälls- 
bärande faktorer — åtminstone så pass, att icke den så högt 
prisade utomordentliga produktionen alldeles stannar af. Vi 
ha kommit underfund med, att det icke duger med klasser 
och stånd, utan att det nu skulle vara individuell frihet och 
likhet. Och vi stå inför problemet: huru skola vi kunna 
rädda individens andliga frihet — den ekonomiska och bor- 
gerliga torde kanske knappt kunna räddas — och rädda sam:- 
fundets lifsintressen från att kväfvas under det mest brutala 
andliga massvälde och klasstvång. 
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Det finns knappt så omedvetet komiska individer, som 
de, hvilka nu agera bildningsbeprisare och resonera, som 
hade kulturekipaget lyckligen kommit upp på kullens krön, 
där de resande kunna se »objektivt» tillbaka och se hopp- 
fullt fram utefter en oändligt lång och rak och jämn väg framåt — 
fast utan mål, ty det hafva de resande aldrig haft något. 
Det »verkar komiskt». Ty kulturvagnen står i den djupaste 
hålväg. Hästarna äro istadiga. Och kusken vet inte, om 
han skall bry sig om att köra öfver nästa pöl. 

När kulturmänniskan pratar så kallad modern kultur- 
historia, i glänsande ord — ja så beror det bara på, att hon 
för tillfället sitter baklänges å fordonet, försänkt i sina pen- 
séer, och ingenting ser. Hvad säger hon, ifall vagnen 
välter? 

Hela den politiska kulturnivån ligger lågt: Det är i 
stort sedt ytterst fråga bara om naken makt. Visserligen 
också klokhet, men då just sådan klokhet, som omsätter sig 
i makt — klokhet, som visar, hur man efter sin vilja skall 
kunna placera och omplacera makt. Sedligt okvalificerad 
makt och klokhet — skulle dez vara sista stadiet i den ut- 
veckling, som tror sig vara humanitetens och närma sig det 
mänskliga lifvets slutmål? Skulle de? vara framsteget i jäm- 
förelse med flydda tider, då man ännu kunde tro på och 
kämpa för ett ideellt, ett sedligt, ett religiöst syftemål? 

Här är det 22st lika bedröfligt åt höger som åt vänster, 
hos de mäktiga och de maktlöse. Har du märkt, hur bredt 
den kallkloke riksdagsbonden på högersidan ler, när någon 
i riksdagspolitiken mindre skolad sätter i fråga annat än det, 
som är klokhet och makt. Och: hur öfverlägset förnämt den 
radikale politikern — troligen med allt skäl — misstänker 
hvarje motivering, som icke baserar sig på maktbegär och 
ekonomiskt intresse. Och det är säkert ingalunda så, att vz, 


här i Sverige, skulle vara sämre än större folk. Det är bara 
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så, att alla våra små maktbegär äro riktade inåt 1 s. k. inre 
politik, under det hos de större folken, som mäkta med att 
sköta någon större eller: mindre del af en världsdel, makt- 
politiken får utlopp och ter sig mera »i stort». Annars kunna 
vi vara förvissade om, att det i storpolitiken, vare sig Ryss- 
lands eller Englands eller Tysklands, råder ingen »sentimen- 
talitet» 


för alla andra hänsyn än den brutala maktens och den ma- 


det ordet har nästan blifvit en terminus technicus 


terialistiska tankegångens »intressesfärer». 

Det finns ingen annan råd än att vara brutal — det vet 
den ledande utrikespolitikern. Och detsamma vet socialpoli- 
tikern — både arbetareledaren och arbetsgifvareledaren: det 
finns ingen annan hjälp än att brutalt samla makt och bru- 
talt bruka denna samlade makt. Och det är sant! Och detta 
beror zcke, såsom den välmente och kortsynte ofta tror, på 
vissa individers individuella onda vilja. Finns det två arbets- 
gifvare bland tusen, som med glädje vilja slåss och som 
längta till den kamp, som troligen stundar? Vilja ens arbe- 
tarledarne hafva striden? Och det kanske till och med kvides 
1 det fördolda i de djupa leden? Nej — det beror icke på indi- 
vidernas önskan. Just själfva den beprisade kulturen själf, utveck- 
lingen, bildningen, är kommen in i det råa våldets återvändsgränd 
— tillbaka till hårda näfrättstider. Att det ofta är fråga om 
» formellt andlig», genom ordet förmedlad makt eller massvis 
hopad rösträttsmakt betyder föga: »tanken» är i detta fall 
minst lika brutal och lika »rå» som »näfven», blott vida ound- 
komligare. 

Och så, under allt detta, tror man och predikar, att icke 
blott kyrkan, utan kristendomen själf är en öfvervunnen po- 
sition! Man bär sig åt, som behöfde Kristus själf komma 
och meritera sig och undergå examen och ödmjukt insinuera 
sig hos denna så synnerligen öfverlägsna kultur, som kan 


bygga så många Dreadnoughts hvartenda år. Nog är det 
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bedröfligt! Man kommer ofrivilligt att tänka på ordet om Guds 
löje: »Herren, som bor i himmelen, ler.» Och så mycket 
mer, som de ofta hyckla så beställsamt på samma gång — 
dessa kulturmonstra, som heta stormakter — hyenor och 
räfvar 1 ett. 

Huru skall kyrkan här ställa sig? 

Jag tänker på den sociala kampen. Hvilket parti skola 
vi välja? 

Det börjar bli uppenbart, att man från de stridande ropar 
till kyrkan: tag partil Annars kommer, heter det kanske 
botfullt, kyrkan att malas sönder i sammandrabbningen mellan 
kapital och arbete, mellan öfverklass och underklass, mellan 
det bestående samhällets »bevarare» och det hotande socia- 
listiska »framtidssamhället» — eller huru saken formuleras. 
Det är sant: man har ju annars för det mesta negligerat eller 
hånat och ropat: håll dig stilla — du har ej med saken att 
skaffa. Men när det riktigt kniper, vill man ju gärna vinna 
den hjälp, som kan fås — och man kan ju ej undgå att se, 
att »religion» och kanske äfven »kyrka» faktiskt icke äro så 
döda och maktlösa, som man helst velat tro. 

Men — och det är dez, mena politikerna, som gör kyrkan 
onyttig och kristendomen otidsenslig — kyrkan kan omöjligen 
taga parti. Hon är snarare tvungen att kämpa på två fronter: 
mot borgardömets materialism och den lika materialistiska 
åskådningen hos socialdemokratien. Det är läder af samma 
hud. 

Vore det ändå icke möjligt att bestämdt ta parti? 

Det är ju sant: de stridandes språk och dräkt äro något 
olika. Men — i stort sedt — andan är densamma. Och det 
är väl ändå omöjligt för oss att icke se detta. Vi hafva ju 
läst historia. 

Det var ju öfverklassen under l'ancien régime, som star- 
tade — visserligen ofta under yttre fasthållande af kristen- 
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domens former — den kultur, som aå priori ställde sig utanför 
kristendomens tro och sedlighet. Det var dess profeter, som 
formulerade och utbredde grundlärorna — något väsentligen 
nytt har sedan dess knappt tillkommit, om också de veten- 
skapliga och litterära formerna växla. De lärde så närmast 
det tredje ståndet att tänka samma tankar. När på det sättet 
en tanke sjunker ner ur den intelligens-aristokratiska sfär, där 
man mera estetiskt eller eventuellt vetenskapligt leker med 
den, så får den kött och blod i en värld, där man är både 
enfaldig nog att handla som man tänker och har kraft nog 
att förverkliga tankar, d. v. s. att i stället för fin och modern 
åskådning ytterst sätta muskelkraft. Det var det första sta- 
diet i detta »omsättande», som hette franska revolutionen. 
Det var då tredje ståndet, som förverkligade tanken — kulturens 
tanke, som väsentligen blef tron på Mammon. Det tredje 
ståndet har nu haft ungefär hundra år på sig — en kort pe- 
riod, jämförd med de gamla ledande ståndens tid! Och i 
stort sedt — om undantagen är jag väl medveten — har det 
ej haft andra tankar än dessa: nu skola vi arbeta — det får 
man ej förneka — och så äta och dricka och kläda oss och 
njuta kulturens goda. »Själ, du har mycket godt förvaradt 
för många år; ät, drick och var glad!» Nu har åskådningen 
emellertid hunnit sjunka ännu en grad, en klassgrad neråt. 
Och det fjärde ståndet tänker, också det, samma moderna 
Jkulturtankar och delar samma moderna Mammonstro. 
Formen har ändrats — naturligtvis. Spiritualitetens 
skyddande förklädnad, som betydligt tilltrasades redan då 
tankarna gingo från den gamle upplyste »filosofen» och hans 
lärjungar, den frivole abbén och den fritänkande adelsman- 
nen, till le bourgeois, fabrikören och patronen, har nu nästan 
helt försvunnit. Tanken står naken. Läran predikas, utan 
alla omsvep, i sin oförvillade materialism och sinnlighet. Man 


kan t. ex. jämföra en detalj sådan som otuktsförkunnelsen. 
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För de förnäma meddelades den i en formfin litteratur, där 
rötan kacherades under fransk esprit. För borgare och deras 
barn voro dussinromanerna — å la Paul Kock — tillräckliga. 
Underklassen nöjer sig med sådana alster som Brand. Skillnaden 
är ju som mellan herresätet, borgarsalongen och gatan. Men an- 
den är en. Och lifsåskådningens bärande centrum — »skatten» i 
Kristi mening — är densamma under de olika faserna. Det 
är brödet och njutningen — med gradationer i finhet och raf- 
finemang. Att här »taga parti» vore väl ungefär, som om 
man ville taga parti för Herodes eller Pilatus, ifall de — som 
väl icke är otroligt — blefvo fiender igen efter påsken. 

När parterna i målet icke se annat än det bröd och den 
jord, den slant och den näring, den samhällsplats och den 
makt till njutning, man slåss om, är det väl ändå vår upp- 
gift att fråga: Hvad menar Han, som bor i himmelen? Vill 
Han kanske lära oss den hittills största kursen i läxan: »Män- 
niskan lefver icke allenast af bröd> — den största och ma- 
hända svåraste, som släktet i stort: fått inhämta? För oss — 
om vi tro, såsom Israels profeter och Kristus lärt oss tro —- 
för oss kunde det väl icke förefalla främmande, om försöket 
i stort att realisera den materialistiska åskådningens paradis 
direkt skulle leda till det mest outhärdliga samhällstillstånd, 
världen upplefvat — det må nu bli ett outhärdligt krig eller 
en outhärdlig fred. 

Vi hafva därmed icke den minsta rätt att tro, att kyrkan 
skulle gå fri och vi, hennes tjänare, gå fria. I domens tider 
går branden fram öfver både afgudahus och tempel. Ej heller 
hafva vi rätt att tro, att kor — om oss själfva må vi väl 
aldrig hafva försökt tro det — är utan skuld. Troligen hafva 
hennes kritici alldeles rätt hvad beträffar kvantiteten af den 
skuld, deras beskyllningar lassa på hennes skuldror. Men sanno- 
likt behöfde anklagelserna hafva helt annat innehåll. Kyrkans 


fel har nog icke bestått i hennes »efterblifvenhet» gentemot 
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kulturen, utan däri att hon själf trott på kultur och förnuft och 
utveckling och Mammon i st. f. på Kristus och Guds rike. 
Det var därför, att hon delade samtidens växande tro på 
»denna världen», som hon så ofta »gått förbi», som prästen 
och leviten i liknelsen, utan att fylla sin kallelse. Hon såg 
mer och mer på sig själf såsom ett själfändamål ibland öfriga 
kulturändamål i stället för att vara en tjänarinna för Guds 
rike. Kanske var det därför en hälsosam nödvändighet för 
henne själf, att kulturen — kastade bort henne. 

Och hon må akta sig nu, ifall det skulle bli annorlunda. 
Imponerande kommer visserligen krafvet: var så god och tag 
partil det tillåtes ej att stå utanför. Man formulerar, såsom 
alla i sina egna tankar absoluta makter bruka göra, i abso- 
lut form alternativet: antingen med eller mot. »Den som 
icke är med, han är emot.» Vi få ej bli häpna, om de olika 
partierna — huru vi nu vilja beteckna dem, allt tydligare 
framställa detta ultimatum. Och — vi må akta oss! 

De som tänka uteslutande politiskt, om också »kyrko- 
politiskt», fråga nog: åt hvilket håll vore klokast att gå? De 
flesta se däri kanske ingen svårighet, utan välja t. ex. enligt 
mottot: front mot socialismen! Andra, om också färre, tänka, 
att socialismen segrar och — gå med. 

Det är emellertid icke den kristliga hufvudfrågan, denna: 
hvem kommer att segra? 

Bättre vore ju, om du ställde frågan mera »etiskt»: hvem 
har mesta rätten på sin sida? hvem kommer det kristligt 
sedliga närmare? Dock — tror jag — det är ganska svårt 
att säga, hvar de! bästa i sådant afseende ligger. Att i vått 
och torrt stå på »det beståendes» sida brukar alltid framhål- 
las såsom det mest tryggande från kristlig ståndpunkt. Man 
har däri något af det apostoliska: den »öfverhet som är». 
Dock må man ej därvidlag vara alltför säker. JVågon rätt 
har Nathusius måhända, då han säger: »Man måste ge soci- 


KYRKAN OCH DEN SOCIALA FRÅGAN 421 


alismen det erkännandet, att den sedligt taget står högre än 
den urartade liberalismen. Ty hos socialismen är möjligheten 
till själfviskhetens öfvervinnande åtminstone öppen. Den män- 
niska, som lefver uteslutande för sig själf, blir materialist; om 
hon, såsom socialismen kräfver, också tänker på andra, så 
ligger däri en sedlig idé.» — Ännu åtminstone — kunde 
man nog också säga — är dock icke det fjärde ståndets 
uppmarsch besudlad af så mycken blodsutgjutelse, som det 
tredje ståndets. Men å andra sidan vore det kortsynt att 
icke lägga märke till, huru tätt bakom socialdemokratiens 
leder, ja bland dess egna trupper, skymta anarkismens repre- 
sentanter för handlingens propaganda. 

Kyrkligt taget är förvisso socialismens språk otvetydigt 
i sin råa fientlighet. Men om vi såge närmare efter, skulle 
vi finna, att de allra flesta af de kvickheter eller grofheter, som 
tidningarna och talarne prestera, hafva sina anor långt till- 
baka i vår upplysta press från både den konservativa och 
den liberala sidan, och gå vi ännu längre skulle vi hitta till- 
baka till Voltaire och hans förelöpare. Och — med sporadiska 
undantag — hafva vi hos den härskande klassen mött den 
mest kompakta oandlighet. Den gamla »öfverklassen» hade 
länge en traditionell ärekänsla emot kyrkan. Det har där- 
emot säkert händt mer än en gång, att det moderna indu- 
striella »bolaget» låtit kyrkan i socknen ruttna ner — jag 
har sett det på närmaste håll. Det är skäl att vara försiktig, 
om ordet »religion» börjar skymta hos dem, som knappt 
sett på annat än sin ekonomiska vinst. 

Vi hafva, såvidt jag ser, absolut ingen anledning att från 
kyrklig synpunkt ideaiisera den situation, då penningen be- 
tydt nästan allt. Plutokrati var aldrig något framsteg gent- 
emot det gamla ständssamhället. Och i sina samhälleliga re- 
sultat har epoken, hvad vårt folk och vår kyrka beträffar, 


ingenting lysande presterat — frånsedt det erkännansvärda, 
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som ligger i arbetets organisation genom industriens ledning 
och handelns utveckling. Hos oss har epoken varit jämförel- 
sevis ganska kort — men ändå hunnit visa nog och öfvernog 
af jordkrypande intressepolitik och pretentiös kortsynthet, 
hvilkas politiska följder det helt visst kräfver generationers 
arbete att neutralisera, om de ens någonsin kunna neutralise- 
ras. Det finns numera föga moralisk motståndskraft i hela 
riktningen. Den är idélös och följaktligen energilös. Dess 
typiska regeringsmakt — ett riksdagskujoneradt regeringsråd 
under s. k. parlamentariskt ansvar — är på ohjälplig retur, 
egentligen därför, att den moraliska makten är borta ur både 
konungamakt och ministerstyre. Hela tankegången har icke 
framkallat eller vidmakthållit — ja, den har icke ens tolererat 
den tro på kallelsen från Gud, som danar de i djup mening 
folkuppbyggande och samfundstjänande karaktärerna. Man 
har halft hånande eller starkt misstroget sett på ordet »af 
Guds nåde». I stället var den makt, som hos oss sanktionerade 
allt, den ofta omotiverade nåd, som förlänar 800 kronors årlig 
inkomst. Gentemot detta lilla mammonsbetyg är det väl 
ganska naturligt, att — respekten är klen hos dem, som ej 
stå fullt så högt i borgargudens nåd. 

Det skulle för mig te sig som ett nedslående bevis på präs- 
terlig kortsynthet, om vi för tillfälliga kyrkopolitiska fördelar där 
skulle söka vårt egentliga stöd. Snarare borde kyrkan söka 
det lefvande materialet för sitt arbete, söka framtidens kyrko- 
folk — neråt, och öfverallt hos sådana, där det icke är fråga 
om denna ytliga »politik». Vi behöfva begagna hvarje fly: 
ende år för att — visserligen i alla stånd, men kanske icke 
minst i »vårt fjärde stånd» vinna »en församling». 

Åtminstone intet fegt försvarande af dem, som nu hafva 
makten, eller ett obetingadt erkännande af penningens absolu- 
tism! Det vore — säger Nathusius — den djupast tänkbara 


förnedringen för kyrkan, om hon skulle ge sig i handtlang- 
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aretjänst för att bevara nu för tillfället bestående förhållanden. 
Därom anför han Carlyles ord: »Tänk dig en människa, som 
förmanar sin medmänniska att tro på Gud, för att arbetarne 
1 Manchester skola bli stilla vid sina spinnmaskiner.» Kings- 
ley sade öppet till den härskande klassen, att den hade sin 
skuld i att arbetarne förlorat tron, därför att den hade gjort 
bibeln till en bok för att hålla de fattiga i styr. 

Det är, tror jag, ytterst nödvändigt att vakta sig för allt 
sådant. Jag vill därom anföra några ord ur ett papper — 
från 1891 — som visa huru vi, som då voro unga, kände det. 
Jag ber om öfverseende med slagord sådana som »de rike», 
»öfverklass» »proletärer» och flere, som jag nu kanske ej 
skulle på det sättet utan modifikationer bruka — själfva tanke- 
gången har jag aldrig släppt. 

»Jag kan icke neka, att de rika ofta ådagalägga en syn- 
nerlig benägenhet att taga Gud, icke till sin herre, den de 
vilja dyrka och tillbedja, utan till sin dräng, som skall be- 
vaka deras egendom, och till sin polis för att hålla socialister 
och annat pack i styr. Han skall vara ett lås för deras kassa- 
skrin. Han håller sig nog för god för den saken.» 

»Dessa ord kunna synas hårda. Men det är faktiskt så, 
att öfverklassen, från den skroderande bondpatronen till den 
fine aristokraten, under långa tider alls ej brytt sig om Gud. 
Men nu börjar man använda religiösa fraser, på somliga ställen 
också göra vår Herre den äran att gå i kyrkan, folket till 
godt exempel. Att själf tro på och dyrka Gud kommer ej i 
frasakdartiutar man förtupplystrocht hög; menidet vorersyn- 
nerligen fördelaktigt, om arbetarne gjorde det. 'De skulle då 
nog icke strejka', säger kanske bruksägarfrun till pastorn.» 

»Det är ett förhatligt missbruk af religionen detta, äfven 
då man i enfald talar så. När socialisterna förneka Gud, så 
bryta de ofta blott denna lås för kassakistorna, stöta ned den 


himmelske 'busen', hvarmed man vill skrämma dem.» 
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»Det ligger alltför nära till hands för rika att önska, 
att de fattige skola ha sin skatt i himmelen. Men det är 
egendomligt, att Jesus just särskildt manat de rike att köpa 
den. skatten,  Detiärdock en sjuke punkt Cdetrdänr tan 

»Saken är emellertid den, att proletärerna nu lärt sig att 
resonera precist på samma sätt om himmelskt och jordiskt 
godt, som den s. k. bildade klassens majoritet gjort i hundra 
är och mera. Hvem har lärt dem det? De bildade själfva, 
naturligtvis. Förut var folket" enfaldigt nog att tro på 
Gud. — —>» 

»Det kan rätt snart komma tider af ve, tider af tårar 
och blod. Gud behöfver ej gilla våldet, mordet, revolutionen. 
Men han har förr en gång användt Assyrierna såsom sin vre- 
des staf och gissel för att tukta det affallna Israel, trots det 
han ropar ve öfver detta samma Assur, som får vara hans 
tjänare i domens stund». 

Vår predikan måste alltid ledsagas af ett personligt hand- 
lingssätt, som därmed stämmer. Vi präster böra i lefnadssätt, 
i mat och dryck, absolut icke äflas att likna »borgardömet»>. 
Ruskin säger ironiskt till prästerna: »Hittills hafven I ätit 
med de rika och predikat för de fattiga — nu måsten I äta 
med de fattiga och predika för de rika.> Utan inskränkning 
vill jag icke fastslå, hvad man angifvit såsom en pastoral 
regel: »Pastorn och hans familj pläge ej umgänge med 
okyrkliga familjer.» Men sundt omdöme bör därvid ändå 
hafva rum. Möter du herrarne på vägen till kyrkan och 
stämman, när du far därifrån efter högmässan, så bör det 
inte vara lockande att söka förströelse bland dem, som hafva 
så liten aktning för församlingens gudstjänst och den kallelse, 
som bör vara dig dyrbar. 

Skola vi ställa oss helt utanför striden? 

Om vi ej kunna taga parti för den liberala -kulturteorien, för 
så vidt denna råder bland rika och bildade, och än mindre kunna 
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gå med socialdemokraterna, då blir det väl ingen annan råd 
än att bli utanför hela striden. 

Visst ickel Det beror åtminstone på hvad man menar 
med »utanför». Det är alls icke sagdt, att man blir stående 
utanför genom att icke taga parti... Hvem vet, om icke de, 
som hetas »stå utom», nära nog i regeln afgöra striderna? 

Man skulle t. ex. kunna fråga: »Tog Kristus parti mel- 
lan sin tids fraktioner — eller mellan fariséerna och publika- 
nerna? Hvilketdera valde han?» Svaret måste väl bli: »Han 
valde intetdera.> Icke ens jämförelsen mellan farisé och pub- 
likan från synpunkten: hvilken är bäst eller sämst? bestämde 
honom. Från dexz synpunkten — den etiska — voro i allas 
ögon »publikaner och syndare» de underkända; ungefär som 
de flesta nu för tiden skulle säga om »socialisterna» i jäm- 
förelse med »hyggligt, städadt borgerligt folk». Men det 
räckte uppseende, att det var med »de sämre» Jesus åt och 
drack — om han ju också lät sig inbjudas i fariséers hus. 
Det var ej för den förhandenvarande sedliga beskaffenhetens 
skull Jesus befann sig i publikaners umgänge. Det var där- 
för, att där fanns: sinnesändringens faktum hos de i anden 
fattiga. — Vi må dock ej glömma, att sinnesändring kunde 
ske också hos en farisé, såsom Paulus. 


Just detta torde vara den egentliga frågan äfven nu: kvar 


kommer bättring att ske? »Samfundsbättring» — »folkom- 
vändelse» — något, som visserligen icke just ingått i våra 


teologiska eller uppbyggliga teorier, men är ett i Skriften ofta 
förkunnadt kraf. 

Det är nog icke så lätt att på förhand säga, hvar Herren 
i bättringens tider skall finna sina »fattiga». Det börjar visser- 
ligen rätt flitigt predikas — ej blott från Schweiz (Kutter) — 
utan också i Sverige, att de fattige gifvet äro socialdemo- 
kraterna. De, som det tro, må så göra. Men det synes 
dock, som blefve det lätt litet själfironiskt, om än omed- 
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vetet, när det om väl organiserade härar i hundratusental af 
starka män sentimentalt deklameras om svaghet och vanmakt 
och fattigdom — det finns ju dock millioner i strejkkassorna. 
Och i szane? spåras nu just inga tendenser till ändring. 

Kanske få vi hålla det för sannolikast, att fattigdomen — 
jag menar nu bättringens och sinnesändringens fattigdom — 
snarast kommer att finnas hos dem, som zcke segra. Det 
grep mig, hvad jag för ett tiotal år sedan hörde uttalas af 
den kände religionsfilosofen Auguste Sabatier. Han sade, 
att bland Frankrikes gamla adel, som under 100 år legat 
under präss, nu funnes Frankrikes ädlaste och sedligt taget 
renaste karaktärer. Hurudana de klasser äro, som politiskt 
flyta ofvanpå, är ju väl kändt. Var det sagda riktigt, så är 
det något gripande, om ättlingarne till de män, som under 
ancien régime voro så förfarne i »kulturens visdom» och »kul- 
turens synder» fått sinnet ändradt, äfven om många, såsom 
man kanske ej kan undra på, under sin omvändelseväg kom- 
mit åter till »Maria och helgonen». 

Hvem vet, kvar samhällsbättringen, om en sådan är att 
vänta ännu en gång, griper härnäst. Vi äro vana vid att 
tala om »det enfaldiga folket» såsom kristendomens djupaste 
åkerjord. Men — hvem vet? Kanske kan det bli annorlunda. 
Det är som vore tron på världen djupast rubbad och törsten 
efter lif och en lefvande Gud mest brännaude hos dem, som 
djupast smakat kulturfrälsningens tomhet. Dez skulle dock 
vara en härlig Guds seger, om kyrkans nästa reformation skulle 
få sin centralhärd där, hvarest förnekelsen varat längst och 
gått djupast. 

» Vi skola icke taga parti.» Jag vet visst, att i det yttre 
kommer det att finnas kristligt och kyrkligt folk — på bägge 
sidor. Det kommer helt säkert att finnas präster på bägge 
sidor. »Så bedröfligt!» skall det kanske då sägas. Och man 


skall peka på, huru det ofta varit, när två folk kämpat i blo- 
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digt krig: på båda sidor har man ropat om seger till samme 
Gud! Jag minns, hur skarpsinnigt våra på åttiotalet moderna 
författare tyckte det vara, när de påvisade detta, och när de 
funderade på, huru Gud skulle bära sig åt: om han skulle 
bönhöra tysken eller fransmannen.  Tarfliga tankar! Enfal- 
digt i dålig mening! Det är väl dock ett bevis på bedjarnes, 
de bedjande härarnes och folkens behof att lyftas, höjas upp 
öfver det de strida om, att de å båda sidor ropa till Gud. 
Likasom Gud är hög nog för att icke falla i det småkloka 
resonemanget om, hvem Han skall hålla med. Förmodligen 
förmår Han bönhöra både den som lefver och den som stu- 
par, både den som segrar och den som dukar under. Så 
fort Gud är med — jag menar i ande och sanning — så är 
manmfunriketWsomikicker arvatdenna. varldens Ochimansen 
kamp — till seger och till nederlag — har bidragit att lyfta 
folkets själ upp mot Guds rike. 

Detta är problemet i vår sociala kulturkamp: att på sinnes- 
ändringens väg lyftas upp öfver den verklighet, hvarom man 
kämpar, till den verklighet, som mer är. Och huru skola vi 
lyftas dit, om icke i och omkring de kämpande skarorna 
man börjar lyfta hjärtat till Gud? 

Vi 


det som icke synes» — kallade i Kristi namn att framför 


, som äro kallade att vara »ögon, öppnade för att se 
andra vara »folkens ögon», då det gäller att se hän mot Guds 
rike, vi skola se hvad som fattas å ömse håll. Hvad är det 
som fattas i de stridande härarna? Jag tror, att man kan 
gifva ett svar, som, om det är riktigt, är af utomordentligt viktig 
innebörd: det, som fattas, är just hvad vi, den kristna kyr- 
kans präster, hafva af Kristus fått i uppdrag att förkunna. 
Det fattas hela den »Uberwelt», förutan hvilken denna värl- 
den blir, icke bara ett stall för utfodring af tvåfotade och fyrfo- 
tade arbetsdjur — utan ett pinorum för en hvar, som inte 


nöjer sig med maten. 
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Vår kallelse som präster i Guds kyrka är den att hafva 
ögat öppet och öfverskåda striden från en position, som real 
ligger öfver de stridandes ståndpunkt. Och hafva vi någon 
kristlig öfvertygelse, så innebär den väl, minst sagdt, att 
»Guds rike och hans rättfärdighet» på det sättet »ligger öfver». 
Jag menar då icke blott öfver de jordiska valutor, man käm- 
par om, utan också öfver de principer, som ligga bakom de 
kämpandes kamp. Det brukar så vara med den princip, som 
i sanning är »högre», att den förenar i sig det berättigade 
i de motsatser, som på det lägre planet ej läto sig förenas. 

Man tänke t. ex. på motsatsen individualism-kollektivism. 
Vi måste säga, att kristendomen i sin verklighet förenar dem 
båda. Först kristendomen, säger Nathusius, har förhjälpt in- 
dividualismens princip till genombrott, därigenom att den häf- 
dar hvarje enskild människosjäls värde. Men på samma gång 
hör det till kristendomens uppfattning af den enskilda person- 
ligheten, att den är en »lem», som med andra skall bilda ett 
helt. Och därför kan man med rätt säga: först kristen- 
domen möjliggör den sanna socialismen. 

Vi skola bestämdt vakta oss att förneka hos vår tids 
socialism bättringens möjlighet. Om också de former af 
socialistisk åskådning, som ligga närmast inom vår erfarenhet, 
äro bestämdt kristendomsfientliga, bör detta icke fastslås så- 
som en nödvändighet. Aschehoug säger — exempelvis — 
härom: »Anklagelserna för ett fientligt förhållande till kris- 
tendomen träffa socialismen blott i en enskild af dess histo- 
riska uppenbarelseformer, nämligen den socialism, som har 
sin rot i en helt eller väsentligen materialistisk filosofi. Men 
det är ingen nödvändighet för socialismen att välja en sådan 
utgångspunkt. Det finns också kristlig socialism.» 

Kanske kan det redan 7 vår tid — historiens Gud har 
dock icke så brådtom — bli en klyfning mellan den socialism, 


hvars behärskande krafter äro missnöje, njutningsbegär och 
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våld, och den, som stämmer med Kristi evangelium. Det är 
i hvarje fall nödvändigt att lära sig tänka om de olika social- 
ekonomiska gestaltningarna af samfundet på samma sätt som 
vi nu tänka om statsformerna. Det har funnits tider i kyr- 
kans historia, då man ansett det enda kristliga samhällsskic- 
ket vara absolut monarki eller tvärtom republik. Vi erkänna 
numera allmänt, att det i denna mening icke finns någon spe- 
cifikt kristlig statsförfattning. Så finns det icke heller någon 
specifikt kristlig socialekonomisk teori. I Skriften söka vi för- 
gäfves sådana bindande läror och normer för det humana 
lifvets olika områden. 

Tanken därpå är i grunden en hoppgifvande tanke. Guds 
rikes, kristendomens, kyrkans framtid är icke bunden vid de 
växlande former, som under historiens förlopp danas i män- 
niskolif och samfund. — 

Jag uttalade ett ord till fromma för pessimismen, i mot- 
sats till den kulturoptimism, som ännu stundom gör sig bred 
— och som naturligen också tar sig ett synnerligen starkt 
uttryck i det socialistiska utmålandet af framtidsstatens pa- 
radis. Såsom det andra ledet i antitesen skulle jag nu vilja 


säga något om kyrkans hoppfullhet. 


Kyrkan bör hoppas. 

Jag sade, att ur pessimismen kan växa framtid. Men det 
är klart: den framtiden spirar ické förr, än pesstmismen slår 
om i tro och förhoppning. Pessimismen är ju blott den vinter, 
som går hafvande med vår, den natt, som går hafvande med 
morgonrodnad och dag. 

Det har påpekats, att, om också våra fäders under 1800: 
talet nyvaknade tro — ortodoxi, som den kallats -—— ärfde 
från 1600 talets i många afseende tunga tider en mörk sam- 
hällsuppfattning, denna mörka uppfattning börjat skingras. 
Det har då framhållits, att sedan hednamissionen skridit fram 
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och uppgiften att genom inre mission få upp folklifvet gjort 
sig gällande, det börjat finnas en trons nya optimism. Kanske 
är det så och kanske hafva böljeslagen hunnit fram till oss 
här i norden i en del af vår bildade ungdoms tanke på kris- 
tendomens storhet. — Karaktäristiskt nog äro våra »kultur- 
bärande» organ i präss och forskning alldeles blinda för och 
okunniga om allt sådant. Det är, mutatis mutandis, det bil- 
dade Roms ringaktning för kristendomens företeelser och det 
afkristnade katolska Roms öfverlägsna tal om det börjande 
munkgräl, som blef -— reformationen. 

Om de bildningsägande åter började få blick för Kristi 
evangelium, då skulle sannolikt snart sprida sig ett nytt ljus 
äfven öfver de båda sist förflutna århundradenas historia. 
Nu skrifves denna, med fullt medveten tendens eller oreflek- 
teradt, så, som voro den helt behärskad af kulturen i dess 
gentemot kristendom och kyrka likgiltiga eller afvoga former. 
Kanske skulle det skärpta ögat se, vida mera än man nu 
förmår, huru Guds rikes surdeg äfven nu jäser i världen — 
kanske Iika mycket nu som på den tid, då kristendomen var 
öppet proklamerad såsom den rådande andemakten. Ser man 
saken i stort, torde kristendomens grundtankar äfven under 
de sista århundradena hafva varit stadda på sitt eröfringståg. 
Att ursprungsbeteckningen ej alltid är klar, betyder mindre. 
Historikern påstår redan nu, att den humanitet, den relativt 
godartade »natur», det idealistiskt tänkande förnuft, det etiskt 
skarpsynta samvete, som man i skilda strömningar prokla- 
merat såsom moderna kulturprodukter eller själfvuxna natur- 
fakta, helt enkelt äro den kristna världsutvecklingens långsamt 
framdanade frukter. Ingen kan neka, att det på rätt många 
punkter —- ej minst under de sista skedena, midt under bru- 
talitetens larm och 2207 naturalismens principer — arbetat sig 
fram en consensus, som i själfva verket står i samklang med 


kristen tro: personlighetstanken, känslan för arbetets ära, 


krafvet på samfundens ansvarighet för individerna, rättsskydd, 
människorätt. Ja, historikern torde väl knappt tveka i på- 
ståendet, att medvetandet af de sedliga krafven i offentligt 
lif vuxit — på samma gång visserligen antikristlig tanke apo- 
teoserar sig och osedligheten emellanåt proklameras såsom 
heroisk, äfven när den öfvas af de mest ryggradslösa exi- 


stenser. Att de lägre klassernas ej blott ekonomiska utan 


också — åtminstone där ej den rent nedbrytande tidsström- 
ningen ännu hunnit fram — sedliga nivå höjts hos de kristna 


folken, torde väl ej kunna förnekas. Och stundom kan man 
göra sig den frågan, om ej den så starkt beklagade social- 
demokratiens framgång kan vara som det första skarpa pisk- 


rappet, som väcker hela nya folklager ur hundraårig historisk 


sömn - till vakenhet — om också yrvakenhet i begyn- 
nelsen. 
Att kyrkan — som man alltid säger — »kommer efter», 


är måhända icke blott en hennes försummelse. Det kan också 
vara gudomlig plan. »Det naturliga» går före. »Kulturen» 
också — ofta nog. Det fanns redan, när kyrkan föddes en 
världskultur, i jämförelse med hvilken /Zox var i allehanda 
afseende efterblifven. Det människo- och samfundsmaterial, 
i hvilket kristendomen skall inarbetas, finnes alltid på förhand. 
Och det förefinnes ju alltid i degenereradt tillstånd — före verk- 
liga väckelsetider brukar degenerationen ha gått långt. Det 
är i regeln först, då det blifvit ganska »illa ställdt», som Kristi 
evangelium börjar mottagas. 

Kyrkan »kommer efter» — det är nästan det normala. 
När man säger, att det icke var så i kyrkans flydda fram- 
gångstider, så är det kanske därför, att man nu långt efteråt 
klarare ser det kyrkan sått och byggt, men icke ser den 
vanhäfdade mark och de rykande ruiner, där hon sådde och 
byggde. De svärd, som kommo blodet att flyta i medeltidens 


kamp, hafva längesedan förrostat, under det fredssymbolerna 
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stå kvar i kyrkans gamla tempel. Förödelsens spår plånas 
ut. Det uppbyggande lifvets spår förblifva. Ett bevis på, 
att Gud är en riksbyggare äfven inom »denna världen». 

Och oändligt mycket af det kyrkan byggt ligger ännu 
kvar äfven under ruinhögarna. Vi skola dock zcke utan vidare 
tro, att det går på en gång att rasera tusenårigt arbete i 
själarnas värld, fast det kan se så ut. Visst ser det ut ibland, 
som kunde man på ett halfår göra en kristen yngling till den 
mest fanatiske kristushatare. På några månader tyckes en 
bildad kvinna kunna omplanteras från den kristna trons sfär 
in i kulturens rödaste vänster. Och på någon tid synas några 
agitatorer kunna förhärja en församling, en stad, en bygd. 
Knappt något vittnar så starkt om vårt folks förfall som denna 
lätthet att göra nästan hvem som helst till hvad som helst 
== Para det gar at galeti hall, Detiseriutisompvorer allas 
grund borta i vårt själslif — framför allt hvarje grund, som 
är af Kristi kyrka lagd. Det ser ut så — ja. Men är det 
alltid isar Sent ex parden gamle smadaren, Stundbergr-= 
har det ändå icke legat vida mera kvar, än någon trott? 

Kyrkan är — säger en författare — den makt, som lämnat 
grundvalarna för de sedliga åskådningar, på hvilka vårt mo- 
derna lif och det sedliga medvetandet i det väsentliga hvilar, 
äfven då, när det skilt sig från kyrkan. Har det en gång 
lyckats henne att kasta de kristliga tankarna in i det medel- 
tida samfundets bildningsprocess, när nybildningarna började 
framträda ur den förstörda antikens kaos, så står hon nu in- 
för uppgiften att införa sina sedliga grundsatser i de jäsande 
elementer, som efter förstörandet af nämnda samhällsordning 
tenderar mot nya organisationer. 

Kyrkan må ej i hopplöshet släppa detta mål. Hon har 
ingen grund att sätta sitt mål /ég7, lägre än Kristus satt det. 
Men det gör hon, ifall hon missmodigt stirrar sig blind på 


«de empiriska s. k. möjligheterna. Det gör hon, ifall hon 
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tänker, att det nu intet annat hopp är än att samla och rädda 
några individer. Det gör hon, ifall hon tänker, att nu ingen 
annan utsikt är än att bilda en grupp kristna församlingar 
såsom oaser här och där i folköknen. Målet, som Kristus 
satt, är icke blott kristnade själar, ej heller blott kristna för- 
samlingar. Målet är kristnade folk. 

En hufvudfråga, som ter sig mer och mer skarpt vid 
hvarje kyrklig angelägenhet, är att få våra blickar vända från 
ett drömat och kanske obefintligt ideal bakom oss mot den 
lefvande, kräfvande uppgiften framom oss. Icke dådlösa 
tankar om en patriarkalisk guldålder för kyrkan — den 
må nu ha varit eller icke varit — innan den moderna kulturen 
kom med sin industrialism och socialism m. m., m. m! Utan 
energiska framtidstankar på en nydanad kyrka — om också 
först på hinsidan Iiberalismen och socialismen och den s. k. 
moderna kulturens moraliska bankrutt. 

Naturligtvis känner jag väl till det småkloka ordet: vi få 
lof att hålla oss till verkligheten och se hvad som är möjligt. 
Men skall man väja för det ordet — då bör man ju när som 
helst »taga afstånd» från alla, som talat om »den seger, som 
har öfvervunnnit världen, vår tro». 

flvärtom, —— lätom, oss tänka: det. ar stort att ha den 
stora uppgiften! Ja, hvarför ej säga rent ut: den öfvermänsk- 
liga, den omöjliga, den gudomliga uppgiften. 

Just när det blir oss tarfligt och tungt och ledt att lefva 
för vårt eget stackars individuella väl -— då trängtar själen 
efter det vida. Den vill ut, som upptäcktsresanden i förut 
osedd rymd. Och — skulle det ej finnas osedda rymder i 
Guds Andes värld? Skulle det icke där finnas resurser, större 
än makten i några mer eller mindre kultiverade millioner af 
det tjugonde seklets barn? Det är säkert icke »Guds resur- 
ser», som äro slut — utan det är vår tro, som är klen: så- 


som det alltid varit efter långa tillbakagåendets tider. 
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»Kulturen» har fått suggestiv makt öfver oss genom sin 
starka tro på sig själf. Om vi trodde, såsom det höfves kristna 
att tro, skulle vi snart finna, hvilken — jämförelsevis — tarf- 
lig potentat kulturen är. Det ser så väldigt och sammanhän- 
gande ut. »De äro så väldigt många.> »De äro så utom- 
ordentligt väl organiserade.» — Det är mest illusion.  »De 
mångas», »demokratiens» kolossala makt är alltid en illusion. 
En enda individ är ofta — såsom historien oupphörligen vi- 
sar — vida starkare än millionerna redan på det yttre makt- 
området. Och på det inre lifvets område? Opinionen hos 
några millioner kan Zcke kufva tron hos en enda själ, som 
verkligen tror. Detta är zcke fantasi, utan ett enkelt, välkändt 
faktum. -- Hvarför skulle den också kunna det? — hvarför 
skulle opinionen hos de flesta kunna kufva en enda människas 
verkliga tro? Den så oändligt omtalade allmänna meningen 
är bara den allmänna kulturtrons tunna tråd. Och man er- 
känner ju klarare, än man velat erkänna det förr, att organisa- 
tionen hänger på opinionen. Brister den tunna tråden, så 
ramlar det hela isär, fortare än man anar. En enda historisk 
händelse kan kapa tråden och komma ett helt tidehvarfs 
bärande tankesystem att springa. Så har händt mer än en 
gång. Man talar kanske också redan nu mindre förtroende- 
fullt om »statssystemen» — ty man vet, att staten och alla 
samfund hänga på »tankar»; och man känner, att tankarna 
vackla... Det finns i den moderna kulturens lif inga fasta 
tankar. Anarkismen är bara ett negativt och sporadiskt in- 
dicium på detta förhållande. De positiva indicierna äro vida 
mera betydande — fast de ej synas eller höras på samma 
sätt, som det syns och hörs, när dynamitbomben Springer. 

Det är ganska sannolikt, att, om vi få lefva, vi få se 
»stora tider», d. v. s. tider, då omihvälfningar ske. Och dessa 
helt annorlunda än efter det gamla liberala receptet. Detta 


recept -känner ej till något annat, än att grundsatserna från 
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den hundrafemtioåriga kulturperioden skola ytterligare bredas 
ut och ytterligare »slå igenom». Typiskt är det Brandes-ska 
»genombrottet» på 1870-talet: det blef en liten mera besked- 
lig, litterär och moralisk repetition i norden af det, som skett 
WStörtimed; ar förut 

Det, som kanske först kommer — det negativa, det ned- 
brytande, som sker i blifvande genombrott, torde nog gå vida 
djupare än så. Komisk ter sig t. ex. den Ibsenska »revolte- 
ringen» — med a// beundran för ögats genialitet och den 
negativa kritiken hos den store författaren! Komiskt ter sig 
hans »slå spillet overende» i belysning af den egna i smått 
format danade personen. När det sedan var fråga om ett 
litet litterärt tilltag, ett ingrepp, som kunde minska honoraret 
från Gyldendal, då anropades ifrigt det bestående samhällets 
alla resurser till bistånd för den revolterande »andens» rätt. 
Det revolterande, som väntar, går nog åtskilligt djupare än 
till förlagskontrakten. 

Det positiva, det som behöfver ske, det som behöfver 
komma till genombrott är tydligen på alla punkter raka mot- 
satsen till det, som stått i det under hundra är mer eller mindre 
moderna programmet. Icke tolerans, utan förmåga att tro. 
Icke tom frihet, utan frigörande auktoritet. Icke likhet, utan 
organisation. Icke vetenskaplig objektivitet — som för öfrigt 
i det hela aldrig funnits — utan kraftigt tänkande subjekt. 
Icke förmågan att moraliskt bli hur som helst; utan förmågan 
att bli karaktär. Icke utplånande af samfunds- och folktyper; 
utan deras kraftiga daning efter lifvets inre art. Icke farande 
efter tarfligt nytt och nytt — därvid man bara fär tag i.det 
halft glömda gamla —; utan energiskt urväljande och ener- 
giskt fasthållande af det bästa i hela den mänskliga tillvarons 
»tradition». Icke de som runda ärter sällade personlighe- 
ter, som inga personligheter äro; utan personligheter, som 


oripa, leda och dana de många till personligt hf. Icke 
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et 


oandelig, petig forskning i det flydda; utan förmåga att se och 
förmågan att skapa ny historia i andens värld. Icke stupid 
naturvetenskaplig träldom under det själlösa och andelösa; 
utan andens herravälde Zz naturen och öfver naturen. Icke 
bornerad räddhåga för vetenskapligt konstaterad, obevekligt 
giltig lag; utan frihetens makt att genom lagens kännedom 
råda öfver verkligheten. Icke futtig skolastisk pedagogik, 
där småkloka, själar göra andra själar lika småkloka som de 
själfva äro; utan själar, som växa i lefvande själars gemen- 
skap under värmen från Guds och rättfärdighetens sol. Icke 
jordvänd kultur; utan ett odlande af Guds jord med blicken 
öppen mot Guds himmel. 

Framför allt icke en Kristus, sådan kulturmänniskan vill 
ha honom: en Kristus, som kommer smygande på tå och 
vackert frågar "den högtkultiverade mänskligheten, om den 
ännu vill vara så nedlåtande vänlig att höra på hans vackra 
ord och beskedliga tankar; utan den som döper med ande 
och med eld. 

Ja, på alla punkter snarast motsatsen till det som är mo- 
dernt! 

Så också i afseende på sättet att se på de jordiska ägo- 
delarne. Det vanliga är, både hos dem som äga och icke 
äga, att se på dem såsom »det, hvarpå lifvet egentligen 
hänger». Vi kunna kalla det det materialistiska sättet. Men 
på samma gång ser man askeZtiskt på det jordiska — d. v. s. 
kanske icke för egen del, men för kristendomens, kyrkans, 
prästens räkning. I båda sätten ligger något små, snålt, trälak- 
gigt. Det kristliga sättet är däremot att se på det jordiska 
fritt, kungligt — som Paulus såg. Hvad är det egentligen för re- 
son i tanken: försakelsen åt kristendomen, resurserna åt 
»världen»; fattigdom åt anden, rikedom åt andelösheten? 
Kungligt fritt — det betyder att kunna kasta och kunna 
bruka — försaka som försakade man icke, bruka såsom bru- 


KYRKAN OCH DEN SOCIALA FRÅGAN 437 
kade man icke. — Hvarför skall det, som är pengar värdt, 
alltid ligga i Judas” förvar — det kan likaväl få förslösas af 


Maria! — 

Om vi gå till mötes en yttre »social revolution» eller 
icke — ja, därpå ligger säkert mindre vikt från denna syn- 
punkt. Sådana omständigheter som den, att »det går så 
mycken egendom förlorad i kriserna» bryr sig historiens 
Herre synbarligen icke mycket om. Och fullt säkra på, att 
det ej blir krasch, äro väl knappt ens de kulturdyrkare, som 
tro allra starkast på mänsklighetens naturliga utveckling. Att 
förnuftigt visa upp, att det vore dårskap att göra revolution, 
då det samhälle man vill dana är en utopi, hjälper, som hi- 
storiska analogier visa, icke. Så outförbar den socialism än 
må vara, som principiellt hvilar på åskådningen, att människan 
skall söka sitt paradis på jorden i sinnlig njutning, så djupt 
omöjlig är nog den allmänt rådande materialistiska och ego- 
istiska åskådningen af egendomen, att det nog kan hända, 
att den förra — eller dess yngre halfbror anarkismen — seg- 
rar och lägger mindre eller större delar af den moderna sam- 
hällsbyggnaden i ruiner. 

Att en annan »moral» än den gällande behöfves — det 
känner man i vida kretsar nästan instinktmässigt. Och man 
skulle kanske icke ha så mycket emot en någorlunda kristlig 
moral, bara man finge den Zlösryckt från dess religiosa förut- 
sättningar. Men det kan aldrig lyckas. Det är i kristendomen 


ett så systematiskt sammanhang, att ingen kristlig sedlighet 


kan lefva utan kristen tro — om ej momentant, på grund af 
traditionell efterverkan. Man kan ej så där lösrycka och 
bruka konsekvenser utan princip — fast jag visst vet, att den 


konsten är en flitigt odlad liberal och kanske särskildt svensk 
konst. Kristendomens moral kan ej praktiseras afen okristen 
— man kan ej handla, som hade det goda i denna världen 


sitt värde i tjänandet af »det sannskyldiga goda», om man 
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al; hjärtat: tror; attrdetrenda godajrsom finns, är att söka »i 


denna världen». 


Mänga — det vill säga, om de brydde sig om att taga 
kännedom af tankar, sådana som de här uttalade — skulle 


anmärka, att jag icke hållit mig strängt till frågan: »den so- 
cial-[ekonomiska» frågan. Jag känner väl till denna lifvets 
sönderdelning i frågor och fack, som är uttryck för den mest 
moderna visdom — och dock ingenting annat är än oförmåga 
att se längre än fackmansnäsan räcker. Och visst känner jag 
väl till den gamla historien, att man förvandlar alla frågor till 
»teknik» — en fin uppfinning af vår själlösa kultur. Man 
säger med beklagande: »Vi hafva ännu icke funnit lösningen 
af den sociala frågan — tyvärr»; ungefär som det heter: »Vi 
hafva ännu icke funnit lösningen af problemet att skarfva 
skenor». Ett bekvämt sätt att kasta in alla problem i den 
undermoraliska värld, där intet sedligt ansvar har plats. Det 
är dock i grunden de obotfärdigas förhinder. Om den summa 
af praktisk intelligens, som nu användes i Mammons tjänst, 
användes för att lösa de socialekonomiska problemen, vore 
det klent, om man ej lyckades — ifall det bara vore ett eko- 
nomiskt, ett tekniskt problem. Men det är icke blott ett så- 
dant. Det är icke ekonomi det gäller, om” det också är fråga 
om att lägga ekonomien under människa och Gud. Proble- 
mets hufvudpunkt ligger ej på det plan, där det är fråga om 
att sköta pengar, utan på ett annat — där frågan är att sköra 
människor. 

Därför hafva också vi, som äro kallade att vara Guds 
ords predikare, en stor uppgift i frågan. Och det vi hafva 
att förkunna är sådant, att det väsentligen har sin giltighet 
antingen det blir »revolution» eller »fredlig lösning», antingen 
det framtida samhället kommer att bära »liberal» eller »soci- 
alistisk» prägel. | 


KYRKAN OCH DEN SOGIALA FRÅGAN 439 


Jag tänkte säga något om denna förkunnelse, med hän- 
syn till tidens samhällsfrågor. 

Huru bör vår kristliga predikan gestalta sig? 

När jag tog i betraktande, hvad jag därom kunde hafva 
att säga, kände jag mig tveksam. Det föreföll — ja det är 
också »magert» och »fattigt». 

Jag hade lust att alls ej gå in på frågan. Men så tänkte 
jag på en predikan, som också tedde sig mager och fattig: 
Johannes Döparens svar till folket, till publikaner och krigs- 
män, när de frågade: »hvad skola vi göra?» Äfven en sådan 
fattig predikan har sitt rum, åtminstone propedeutiskt. Och 
kanske förmå vi, som nu stå i ämbetet, knappt mera än pre- 
dika propedeutiskt inför den situation, som stundar. 

Man säger ofta, icke minst då talet faller på frågor, där 
det ingår »ekonomi» — man säger öfverlägset: predika?! hvad 
hjälper det att predika! 

Därpå ville jag svara: Enligt min öfvertygelse är och 
förblifver predikan det egentliga hufvudmedlet. Socialdemo- 
kraternas hufvudmedel, åtminstone jämte organisationen, är 
deras predikande. De kalla det agitation, men det är alldeles 
detsamma som predikande. Det medlet visar sig ju vida 


starkare än alla motpartiets gamla maktmedel. Lagstiftning 


— som man så flitigt ropar på är vanmäktig mot predikan, 
äfven om predikan innehåller det mest förvända. Socialdemo- 
kratien börjar i stället för satsen: »det är pengarna som regera 


världen», återinsätta det äldre och i grunden vida sannare: 


»det är ordet — det talade kanske främst och i andra rum- 
met det skrifna — som behärskar världen». Och därz måste 


man också, när jag nu frånser ordets innehåll och predikans 
syftemål, se ett framsteg. Man har kommit in i en mindre 
opersonlig värld. »Produktionen» kan man måhända behärska 
medelst guld och växlar. »Människorna» endast medelst 


ordet, d. v. s. det ur öfvertygelse och tro framgående ordet. 
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Nu mena vi kristna med ordet och med predikan något 
ganska olika. Det är ju också klart, att jag med predikan 
icke blott menar de obligatoriska 40 minuterna »i högmäs- 
san» — fast just dez predikan kunde vara af ganska central 
betydelse. Jag menar, att, om prästen öfver hufvud förstår sitt 
. kall, så blir, »utan att särskilda åtgärder vidtagas», hela hans 
verksamhet i ordets tjänst nägot som på det mest betydelse- 
fulla sätt bidrager till lösningen af de sociala frågorna. Jag 
menar, att prästen har rätt och plikt — efter hvars och ens 
gåfva — att begagna tillfällen och gripa tillfällen, ja, skapa till- 
fällen att predika — att enkelt och rätt fram säga det »Kris- 
tus vill hafva sagt». 

Formerna må växla efter tidskrafven. För verkligen frukt- 
bringande församlingsverksamhet i vår tid kräfvas oundgäng- 
ligen tillfallen till mera fritt och personligt umgänge med 
människor, än hvad den högtidliga allmänna gudstjänsten gör 
möjligt. En präst, som ej bereder sig dylika tillfällen, blir 
ganska hjälplös. Han får ej lätt kontakt med den »kärna i 
församlingen», som han behöfver och genom hvilken han till- 
äfventyrs indirekt kan verka på församlingen lika mycket som 
genom eget ord. Vid beröringen med dessa mera aktivt in- 
tresserade i församlingen måste helt naturligt äfven »sociala 
spörsmål» komma fram. Och det visar sig snart, att det finns 
så många fall, där intet predikande eller förmanande hjälper, 
utan där ett förändrande af de yttre förhållandena är nöd- 
vändigt. Där kräfves då det tjänande, som sedan gammalt 
heter diakoni — där kräfvas sådana, som predika med gåfvan, 
med den rådgifvande hjälpen, med den arbetande handen. 

En präst bör, enligt min öfvertygelse, icke predika några 
socialekonomiska skiljeläror. Det följer däraf, att han, som 
vi sagt, icke kan >»taga parti». Men han bör ovillkorligen 
känna dem. Han bör veta, att — såsom en nationalekono- 


misk författare uttalar det — »vi sedan 150 år stå i en full- 
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komligt ny epok af det mänskliga arbetets historia». Glöm- 
mer han detta, så talar han i oförstånd ord, som icke träffa 
— ord t. ex. om »upproriskhet», då det är fråga om en strejk, 
som tilläfventyrs kan vara helt befogad. Analogien mellan 
öfverhet och undersåtar — för att ej tala om föräldrar och 
barn — är synnerligen vansklig, då det är fråga om arbets- 
gifvare och löntagare. Om jag än talar om »mina arbetare» 
— jag är absolut inte deras »öfverhet»; det fria lönekontrak- 
tet grundar ett förhållande af helt annan innebörd än det gamla 
husbonde- och tjänareförhållandet. Det går icke an att utan 
vidare hämta sina kategorier och grundsatser ur etik och po- 
stilla, skrifna, då detta nya förhållande knappast fanns. Var 
försiktig i att predika förnöjsamhet — det kan vara en pre- 
dikan af tvetydig sedlig halt. Det är icke alltid plikt att vara 
nöjd med »att ha det som jag har det» — att få det bättre 
kan också vara kristligt-sedlig plikt. I mänskligt lif, i per- 
sonligt sedligt lif ligger ett »framåt», som icke får inskrän- 
kas blott till det innersta inre. — Öfver hufvud: var försiktig 
ock iötaorkedar på, I nvilketslägenr der befinna sigyrför hvilka 
du predikar! 

Jag höll också på att säga: predika ej missmodigt! 
Missmod strider så starkt både mot anden i Guds lag och anden 
i Kristi evangelium. Men jag vet ju, huru man svarar: hvad 
skall man göra, då man är missmodig? Och man kan ju 
peka på Elias" missmod — ty visst är sax typen för miss- 
modet inför en till synes hopplös situation. Dock — så länge 
du är missmodig, har du ännu ej kommit dit, där tron lyfter 
»öfver motsatserna», »öfver omöjligheterna». Och kanske vore 
det då ibland bättre att »tiga och svälja», att »tiga ännu ett 
är» — att gå sin väg »ända till Guds berg Horeb»>. 

Det finns ett hemligt grälande, ett »prickande», som icke 
stämmer med den öppenhet och ej heller med den »upplyft- 
het» öfver de stridande, som vi talat om. Man får akta sig! 
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»Pastorn har ofta disponenten till sitt betraktelseämne» — han 
borde akta sig. Ofta är det, då man genom anspelningar 
och stickord »vill åt någon», ex sak man borde pröfva: är 
jag för feg att utföra mitt straffämbete ansikte mot ansikte? 
En predikstol bör inte brukas som ett bakhåll. Sådant bör 
man lämna åt den ansvarslösa prässen å ömse håll och åt de 
anonyma brefvens författare. Men det är ungefär lika illa, 
om man ängsligt jämrar sig öfver socialismens spöke, vild- 
djuret. Äfven där må man söka bli lyftad öfver. Herren i 
himmelen, som är historiens Gud, har förr mäktat med att 
taga vilddjuren vid hornen. 

Programmet är för oss helt enkelt det gamla, det kristligt 
urgamla: att framställa Guds lag och Kristi evangelium, men 
konkret, verklighetstroget, själavårdande, församlingsbildande, 
folköfvervinnande — hvem kan det?! — Ja, men målet får 
ej sättas lägre. 

Blir man, såsom vi så ofta uttryckt det, upplyft öfver de 
stridande motsatserna, så får man kanske förmågan att tala 
positivt, mer än negativt; ireniskt, mer än polemiskt; uppbyg- 
gande, mer än kritiskt; evangeliskt, mer än lagiskt. Paulus 
brukar nästan alltid börja med att berömma sina församlingar 
— sedan kommer kritiken, hvilken som bekant icke är så len, 
utan verkligen sätter i fråga »riset>». Men äfven då, när kri- 
tiken kommer, må den komma, icke gnatigt, utan hurtigt, 
friskt, med salt — i den sanna meningen: öfverläg set. 

Positionen »öfver de stridandes» ståndpunkt bör medföra 
förmåga att ge rättvisa. — Jag fick höra en gång, att någon 


efter predikan anmärkt: Ja, pastorn talte om, huru en sko- 


makare fuskade med stöflarna — men huru de rike bank- 
herrarna fuskade, talte han inte om. Nåja — det fanns verk- 


ligen eller hade funnits stora fuskare. Men det kan visserligen 
komma på olika tid. Hufvudsaken är, att man icke tager 


parti så, att — det andra partiet kommer undan. 
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Man skall, tror jag, inte vara rädd att tala om enkla 
saker, alldagliga ting, sparsamhet, ärlighet, hederlighet — — 
Den tid hos oss, då neologien höll sin platta och småkloka 
dygdepredikan, ligger nu så långt borta, att vi ej. böra vara 
rädda att förkunna om dygd, eller åtminstone om det som 
duger. Vi hafva länge nog hört en ärelös och dygdelös pre- 
dikan i Kristi namn, som bär en stor del af ansvaret för att 
tro och heder, karaktär och mannakraft försvunnit ut vårt 
folk. Nästan a// modern predikan: kristlig predikan, nykter- 
hetsförkunnelse, social agitations-predikan har haft et gemen- 
samt drag: man har tagit ifrån individen hans ansvarskänsla 
och lagt den — annorstädes. 

Vi behöfva en ny, frisk, sund, evangelisk, protestantisk 
predikan om arbetet. Man känner arbetet som: ett ondt. Vi 
skola prisa det såsom en vårt lifs bästa gåfva. Man degra- 
derar det a både arbetsgifvare- och arbetarehåll till en vara, 
som köpes och säljes. Vi skola häfda, att det är ett stycke 
människolif, en del af den gudgifna kallelsen. Arbetet är 
heligt, när det får sin rätta vigning genom bön och tro. Den 
som arbetar, »göre det af hjärtat». Vi skola säga, att, om 
också arbetet gifver bröd, man ej skall arbeta för att få bröd. 
— Vi skola säga ett ord om den ädla, välförtjänta, helgade 
hvilan och hvilans dag. Vi skola predika mot brådskan, som 
säger: »Har icke tid» — har icke tid att vårda min själ! 
Vi hafva att visa på Jesus Kristus, kroppsarbetaren, själsar- 
betaren. 

Predika konkret — såsom Kristus. Han sade aldrig sådana 
där intetsägande abstrakta satser, som vi ofta bruka. Han 
kände lifvet — äfven arbetslifvet. Tänk på de många bilder 
han gripit ur arbetslifvet! Kunde icke också vi taga fram ur 
arbétets lif på jorden det, som talar om Guds rike? 

Predika om Aemnet! Tänk dock, hvilken rikedom af-äm- 


nen! Fjärde budet och sjätte budet! Äktenskap — uppfostran — 
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hemmets fred — frändefred — ömsesidig heder — flit — ord- 
ning — renhet — trohet i det lilla — förnöjsamhet — enkel, 
ädel glädje i naturen, vid härden, kring bibeln! 

Tala om det, som lyfter upp öfver dagens kamp — om 
fosterland, om fosterlandets kyrka, om världskyrkan — —- 
Det finns oändligen mycket att predika om — oändligen 
mycket för en pastor, då han talar till sin församling. 

— »Jag har ingen församling.» 

Kanske, om du började tala enkelt, hjärtligt, mänskligt, 
kristligt — kanske du snart finge en församling. Och helt 
visst skulle zzate? så läkande inverka i dagens strid och zntet 
så läkande efter den kamp, som kanske kommer, som det, 
om vi kunde ibland oss väcka till medvetande verkliga krist- 
liga församlingar och en verklig kristen församling. Ceterum 
censeo: en präst skall hafva sin församling — sin försam- 
ling! — 

Ja, det jag kunnat säga om förkunnelsen är fattigt. Det 
är, sade jag, en fattig predikan Johannes kunde uttala, innan 
Kristus kom. Många af oss, som nu stå i ämbetet, hafva 
till äfventyrs en känsla af, att vi nästan bara kunna predika 
propedevtiskt eller pedagogiskt. Gjorde vi det blott »peda- 
gogiskt till Kristus», så vore vår kallelse stor. 

Det var dock blott en liten del af hvad Johannes hade att 
förkunna, det, som han gaf till svar på frågorna: hvad skola 
vi göra? 

I Johannes” predikan ljödo också domsorden om den till- 
kommande vreden. Det är ord, som vi knappt våga taga i 
vår mun — orden blifva i vår mun lätt för stora och tomma. 
Men när tidens fullbordan kommer, då skola Guds sände- 
bud säkerligen icke tveka att bruka dem i ny Eliasande. Vi 
skola nämligen icke tro, som den platta, i världens småkloka 
förnuftighet nedsjunkna kulturen tror, att Gud icke skall kunna 


åter sända profeter. 
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Och så är där den andra, stora, afgörande förkunnelsen 
i fJohannes predikan: att Guds rike skulle komma, när »Han 
kommer, som är starkare än jag» — med kastskofveln och 
anden och elden — och — det som är större: Han är »Guds 
lamm, som borttager världens synd>. 

Vi skola ej tro, att icke, om också efter oss, skola komma 
Guds mån, som visa på Guds lamm — mäktigt att borttaga 
världens synd, kulturens synd -— ja också: kyrkans synd. 

5. ÅA. Eklund. 
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Något litet om kritiken af kristendomens anspråk 
på att vara gudomlig uppenbarelse. 


Kristendomen gör anspråk på att vara gudomlig uppen- 
barelse och fordrar att såsom sådan erkännas. Urkunden för 
densamma är den H. skrift, som framställer denna uppenba- 
relse, sådan den grundlagts och utvecklat sig, till dess den 
nått sin fulländning i Jesus Kristus. 

Man har rätt att pröfva vederhäftigheten af hvarje an- 
språk inom hvilket område som helst. Äfven kristendomens 
anspråk får icke bilda något undantag från denna regel; den 
vill ej heller undandraga sig äfven den strängaste pröfning. 
Kristus har själf uppmanat att om honom döma en rättvis 
Glenn (ÖR FÅ 2 

Men hvarje pröfning, som skall ha något värde och till- 
erkännas någon giltighet, förutsätter, att man för densamma 
är kvalificerad. Pröfningen af en matematisk sats fordrar 
»matematiskt hufvud» och insikt i reglerna för matematisk 
bevisning. Bedömandet af ett musikstycke kräfver musikalisk 
begåfning o. s. v. Sammalunda äro, för en vederhäftig pröf- 
ning af kristendomens anspråk att vara gudomlig uppenbarelse, 
vissa förutsättningar af nöden. Hvilka dessa närmare bestämda 
äro, skall längre fram angifvas. Här betona vi blott, att 
grundförutsättningen härvidlag är antagandet af en sådan 
uppenbarelses möjlighet. 4 

Den som förnekar denna möjlighet, har afsagt sig rättig- 
heten att pröfva kristendomens uppenbarelsekaraktär, ty att 
pröfva något, hvars verklighet man principiellt förnekar, är 


väl det omöjligaste af allt omöjligt. Det enda, som en kritiker 
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Oo co . o . 
från en sådan negativ ståndpunkt gentemot kristendomen kan 
göra, är att bevisa omöjligheten af en Guds uppenbarelse, i 
den mening den kristna uppenbarelseurkunden, den H. skrift, 
betygar den, Sedan han gjort eller tror sig ha gjort detta, 
är han färdig med kristendomen .! 

Den kritik däremot, som utgår från möjligheten af en 
gudomlig uppenbarelse i den mening kristendomen vill vara 
en sadan, har hemul i frågan härom. Den bindes icke af 

o 2 . = [6] [5] s . 
någon förut fattad mening och är alltså, åtminstone i teore- 
tiskt afseende, förutsättningslös. Ty antagande af möjligheten 

Oo -. Oo Oo + - 
af något är att hålla frågan därom öppen, och resultatet af 
undersökningen kan lika väl utfalla i negativ som i positiv 
riktning. 

Här inställer sig nu den viktiga frågan: efter hvilken 
måttstock måste pröfningen af kristendomens höga anspråk 
anställas? Hvad är kriteriet på vederhäftigheten af detta an- 
språk, om det eljes kan våra berättigadt? Svaret på dessa 
fragor ar icke svårt att finna.” Värdet af hvilken sak som 
helst måste bestämmas af det sätt, hvarpå den motsvarar sitt 
ändamål. Denna regel gäller ock i fråga om kristendomen. 
Kritiken har alltså till uppgift att undersöka, huruvida uppen- 
barelsen motsvarar sitt ändamål. Hvilket detta är, ligger i 
själfva dess namn: den vill uppenbara Gud, den vill lära oss 
känna Gud. Men denna kännedom är icke en abstrakt kun- 

! Detta hindrar naturligtvis icke en sådan kritiker att sysselsätta sig 
med kristendomen såsom märklig historisk företeelse. Han kan därvid 
betrakta den från allmän kultur- eller religionshistorisk synpunkt och 
angifva dess plats bland de inom mänskligheten förkunnade religionerna. 
Men då han förnekar dess gudomliga ursprung och alltså anser den vara 
en produkt af en naturligt religiös evolution, så kan han icke tillerkänna 
den något absolut värde, utan måste antaga icke blott möjligheten utan 
äfven sannolikheten af, att den skall öfverträffas af framtida religionsfor- 
mationer. Att han emellertid skulle vid sin undersökning af kristendomen 
vara förutsättningslös, är så långt ifrån förhållandet, att han fastmer är 
bunden af fördomen om uppenbarelsens omöjlighet och alltså icke kan 
göra anspråk på att gå till väga med verklig vetenskaplig frihet. 
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skap, hvars hela värde och intresse uppgår i vetandet såsom 
sådant, utan hänför sig till det djupast personliga hos oss. 
Den Gud nämligen, som uppenbarelsen förkunnar, är i allra 
högsta mening person, hvilken, då han inlåtit sig med oss för 
att lära oss känna, hvad och hurudan han är i förhållande 
till oss (ty endast därpå syftar uppenbarelsen), måste mötas 
med ett personligt förstående, så att vi hålla oss öppna och 
tillgängliga för intrycken och inflytelsen af det ljus, hvari han 
framställer sig själf för oss. Det är i Jesus Kristus, som Gud 
kommit och kommer oss personligt nära. I honom möter 
han oss, full af nåd och sanning, för att draga oss till sig, 
upptaga oss i sin gemenskap, frälsa och saliggöra oss. Pröf- 
ningen af kristendomen måste gå ut på att bringa visshet i 
frågan, om kristendomen förmår uppfylla de löften, han här- 
vidlag gifver, eller huruvida han motsvarar detta sitt ändamål. 

Men här inträder en svårighet. Den angifna regeln för 
pröfningen af uppenbarelsen är visserligen i och för sig all- 
mängiltig och objektiv, men i dess tillämpning på undersök- 
ningen om kristendomen kan den icke behålla objektiv gil- 
tighet. Då härvidlag nämligen är fråga om ett personligt 
förhållande mellan den uppenbarade Guden och människan, 
som har att pröfva och eventuellt mottaga och hängifva sig 
åt uppenbarelsen, så synes hon endast då vara kvalificerad 
för bedömande af densamma, sedan hon på erfarenhetens väg 
funnit, hvad kristendomen förmår. Denna erfarenhet kan icke 
begränsa sig till en allmänhistorisk sådan eller till hvad histo- 
rien lär om kristendomens verkningar hos hela folk och en- 
skilda människor. Detta kan visserligen föranleda höga tankar 
om kristendomens värde och mana till allvarlig sysselsättning 
med honom, men någon personlig öfvertygelse och visshet 
kan gifvetvis icke därigenom vinnas. Det vill då synas, som om 
endast den kan bedöma kristendomen, som personligt er- 


farit dess sanning, d. ä. har blifvit en sann kristen. Men detta 
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vore ju att röra sig i en cirkel; man skulle icke kunna pröfva 
kristendomen, förr än man pröfvat den, och alltså icke behöfva 
någon pröfning af honom. Ur detta dilemma kommer man, 
synes det, endast genom att antaga en positiv mottaglighet 
för kristendomen hos människan, eller att det är en bestämd 
motsvarighet mellan uppenbarelsen och människans väsen. 
Människan är i sådant fall visserligen icke utan vidare en 
kristen och, lämnad åt sig själf, blir hon det icke heller, men 
när hon möter uppenbarelsen, då kan hon ej annat än i kraft 
af sitt djupa anlag för densamma (»anima naturaliter christi- 
ana») inse hans sanning och mottaga den. Så skulle ock 
verkligen blifva förhållandet, om vi vore normalt religiöst- 
sedliga varelser: Men detraror vi icke Mil aroksyndare och 
såsom sådana främmande för Gud, ja, i samma män synden 
(själfviskheten) är hos oss rådande, äro vi fientliga mot Gud. 
Icke desto mindre kvarstår vår bestämmelse för Gud, och vi 
kunna aldrig komma alldeles ifrån behofvet af honom. Vid 
vårt möte med uppenbarelsen uppstår då det egendomliga 
förhållandet, att vi å ena sidan känna oss af den tilltalade 
och å andra sidan erfara en motsträlfvighet mot dess kraf. 
Instinktivt känna vi, att kristendomen fordrar offer af vårt 
naturliga jag, och däremot spjärnar detta jag med all makt. 
Vi tvingas alltså till ett val, och utfallet däraf bestämmer vår 
uppfattning och vårt omdöme om kristendomen. Hela för- 
hållandet är därför infördt på det subjektiva området, och 
den i och för sig objektiva regeln för pröfningen af uppen- 
barelsen har öfvergått till ett subjektivt omdöme. Häraf 
förstå vi, hvarför domen öfver kristendomen har utfallit 
och fortfarande utfaller så olika. För: den enerär den en 
oförnuftig vidskepelse, passande för idioter, för den andre 
Guds vishet och kraft till frälsning. En viss mellanställ- 
ning intaga de, som väl finna den innehålla vissa stora san- 
ningar, men anse att dessa äro så insvepta i myter och oskilj- 
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aktigt förenade med så många misstag, att det icke är möj- 
ligt att antaga den i dess bibliska gestalt. Man mäste ur 
dess många hoprörda ingredienser söka utdistillera det lilla 
dugliga och låta det öfriga såsom värdelöst skräp fara. 

Efter dessa för vårt syftemål nödvändiga anmärkningar 
öfvergå vi till en kort framställning af de olika sätt, hvarpå 
kritiken kan gå till väga vid pröfningen af kristendomens an- 
språk på att vara en gudomlig uppenbarelse i egentlig me- 
ning. Vi tänka oss då tvenne kritiker, bägge unga män, lika 
skarpsinniga, lika vetenskapligt skolade och lika hemmastadda 
i den äldre och nyare litteraturen. Bägge utgå de ock från 
förutsättningen af uppenbarelsens möjlighet. Så tillvida inne- 
ha de samma ståndpunkt. 

Men de personliga förutsättningarna äro olika. Den ene 
behärskas hufvudsakligen af ett teoretiskt intresse. Detta 
föranleder honom att på uppenbarelsen ställa vissa anspråk 
på klarhet och motsägelselöshet, hvilkas uppfyllande han an- 
ser sig berättigad att fordra såsom villkor för omfattande af 
en religion, som säges ha Gud själf till upphofsman. Han 
menar nämligen, att kristendomen endast då motsvarar sitt 
ändamål (det att lära oss känna Gud och vägen till gemen- 
skap med honom), när den inför tanken kan dokumentera sig 
såsom motsägelselös sanning. Först när förståndet är öfver- 
tygadt, kan det bli fråga om viljans och hjärtats hängifvenhet. 
I annat fall blir religionen en stämnings- och känslosak, hvil- 
ken lika mycket saknar begreppets lifvet reglerande klarhet, 
som den är utsatt för faran af fantastiskt svärmeri. Enligt 
denna grundsats går vår kritikers undersökning i första hand 
ut på att pröfva bärkraften af kristendomens historiska grund- 
valar (historisk kritik) och sedan att rikta uppmärksamheten 
på kristendomens »lärosystem» och hans däremot svarande 
lifs- och världsåskådning. Endast det, som i det ena som 


det andra afseendet håller stånd inför en grundlig och sam- 
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vetsgrann vetenskaplig pröfning, kan inför konom äga giltig- 
het. Men då han antager möjligheten af den kristna uppen- 
barelsen, följaktligen ock tror på tillvaron af en personlig Gud 
(han har för denna funnit starkare skäl tala än för motsatsen), 
och villigt erkänner begränsningen af det mänskliga vetandet, 
så hör han icke till dem, hvilka på förhand afgjort, hvad som 
är möjligt eller omöjligt för Gud. Han vågar därför icke 
neka möjligheten af gudomliga underverk, d. v. s. verk, som, 
i enlighet med låt vara för oss okända lagar, äro utslag af 
andens makt i och öfver naturen, hvilken i anden har sin 
grund—och i själfva verket endast är ett hölje för andliga 
krafter. Undren upphäfva icke de för oss bekanta naturla- 
lagarna, utan förhålla sig till dem, som det konstnärligt ska- 
pande snillet förhåller sig till materialet för sin verksamhet. 
Det tillintetgör det icke, men böjer det under konstnärens 
(andens) syftemål. Men de under, som skola kunna erkännas 
såsom verkliga, måste vara fria från mytiska vidunderligheter 
och värdiga den gudomliga uppenbarelsen, alltså kännetecknas 
af gudomlig vishet och kärlek. Endast materialismen, som 
förnekar anden, kan ha någonting emot antagandet af sådana 
unders möjlighet. Den sanna vetenskapen däremot (vi förstå, 
att vår kritiker är idealist) har intet skäl att förneka dem. 
Men de äro dock icke i och för sig bevisningsmedel eller 
åtminstone sådana endast i andra eller tredje hand. Uppen- 
barelsen måste kunna bevisa sig själf, och det, som sagdt, 
genom att i första hand tillfredsställa tankens fordringar på 
evidens för att på denna grund nå upp eller in till personlig- 
heten. 

Från den nu angifna ståndpunkten undersöker nu kritikern 
kristendomens anspråk att vara gudomlig uppenbarelse. Allra 
först anser han sig böra komma till rätta med de historiska 
fakta, på hvilka kristendomen är byggd, och som han vill gå 


systematiskt till väga, börjar han med gamla testamentet. I 
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I Mos. I finner han en från Israels senare historia härstam- 
mande sublim dikt, som har åtskilliga beröringspunkter med 
den babyloniska skapelsemyten, men dock står högt öfver 
denna. Berättelsen i kap. 2 synes honom stå i oförenlig mot- 
sats till den i kap. I. Historien om syndafallet är helt och 
hållet mytisk men beskrifver med underbar träffsäkerhet den 
psykologiska gången af frestelsen till synd. Patriarkerna Abra- 
ham, Isak och Jakob torde nog vara historiska personligheter, 
men berättelserna om dem äro behäftade med en hel mängd 
mytologiska drag. Moses är tvifvelsutan en historisk person, 
och vissa grundlinjer i den lagstiftning, som tillskrifves honom, 
härstamma sannolikt från honom, men det mesta är af senare 
ursprung. Att han skulle ha författat pentateuken, är ett orim- 
ligt påstående. I hela gamla testamentet förekomma för öfrigt 
nära nog oräkneliga dunkelheter, och öfver allt stöter man på 
förhållanden, som äro alldeles främmande för en nutidsmän- 
niskas tankevärld. I hög grad vidskepliga föreställningar, per- 
soner och händelser, som falla inom sagans område, och en 
ytterst bristfällig sedlighet äfven hos uppenbarelsefolkets heroer 
förråda en mycket låg kulturståndpunkt. De många under- 
berättelserna äro mytiska. De i 2 Mos. omtalade egyptiska 
plågorna voro vanliga naturtilldragelser, som den diktande 
fantasien sammanställt med israeliternas utvandring från farao- 
nernas land. Sagan om Elias himmelsfärd är ett praktstycke 
af vidunderlighet o. s. v. Hvad Israels religion angår, så 
skiljer den sig, åtminstone i sina första skeden, icke väsent- 
ligen från andra folkslags. Jehovah är en naturgud, maktens 
i åskan uppenbarade gud, folkets nationalgud, som icke är 
den ende guden, ty hedningarnas gudar tillerkännas realitet. 
Icke desto mindre märkes en utveckling till högre religiositet. 
Jehovah blir småningom den ende sanne Guden, af skrift- 
profeterna utrustad med de högsta etiska egenskaper, och 


innan profeternas röster tystnat, har Israel, dock hufvudsak- 


ligen endast hos kärnan, den mest upplysta delen af folket, 
nått en religiös höjd, till hvilken intet annat folk hunnit. På 
grund af massans hårdnackade böjelse för hedniskt afguderi 
går Israel slutligen under, men Jehovah har genom sina pro- 
feter dock gifvit dem stora löften om en härlig framtid, som 
skall inbryta, när de gjort bättring. De skola vinna en här- 
skareställning på jorden under en andre David och under 
hans regering njuta en ostörd lycka. Det messianska riket 
är föremål för Israels hela hopp. Tron på en personlig till- 
varo efter döden och ett evigt saligt lif uppstår först efter 
exilen, om ock en och annan mycket obestämd ljusglimt i 
detta afseende förekommer under profetdömets dagar. 

Detta var nu i stora, mycket allmänna drag den uppfattning 
af gamlatestamentet vår kritiker kommit till. Vi se, att han i 
allt väsentligt delar den moderna radikala teologiens åsikter i 
förevarande afseende, men att han dock i några punkter, sär- 
skildt i underverksfrågan, icke kan instämma med dem. Och 
i hvilket omdöme om gamla testamentets uppenbarelsekaraktär 
resulterar nu hans forskning? Att spår af en högre ledning 
af Israels folk gifvas, nekar han icke, men han menar, att 
hvarje folk, som efter en längre tids utveckling ser tillbaka 
på sin föregående historia, nog tycker sig ha skäl att antaga 
en sådan ledning. Att gamla testamentets författare oupphör- 
ligen hänskjuta allt, hvad som vederfares Israel, till Guds ome- 
delbara inskridande, kan icke vara bestämmande för en ob- 
jektiv betraktelse af detta folks historia. Från vetenskaplig 
synpunkt skiljer sig denna historia icke från andra folks. Det 
egendomliga i densamma är att tillskrifva den semitiska andens 
egenart och ingenting vidare. 

Så nya testamentet. Att detta står ofantligt mycket 
högre än det gamla, finner kritikern genast. Sambandet mel- 
lan de bägge testamentena finner han ytterst löst. Visserligen 
repliera både evangelierna och de apostoliska brefvens förfat- 
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tare oupphörligen på gamla testamentet och låta Kristus göra 
detsamma, men användandet af de gammaltestamentliga stäl- 
lena är alltigenom allegoriskt och äger ingen bevisningskraft. 
Att emellertid en man sådan som Jesus endast kunde uppstå 
inom judafolket, har sin förklaring däri, att endast där här- 
skade en monoteism, som var nödvändig såsom anknytnings- 
punkt för det budskap, han hade att frambära. Han var för 
öfrigt en helt annan Messias än den Davidsson, profeterna 
utlofvat, så att det icke var underligt, att judarne icke kunde 
i honom se uppfyllaren af de åt fäderna gifna löftena. För 
öfrigt upptäcker den kritiske vetenskapsmannen utan möda en 
mängd skiljaktigheter och motsägelser i de evangeliska berät- 
telserna. Synoptikernas Kristusbild är en helt annan än den 
hos Johannes, och Paulus skiljer sig i flera hänseenden från 
bäggedera. 

Icke underligt, ty evangelisternas berättelser stödja sig 
på hågkomster från deras samlefnad med Jesus eller på andras 
hågkomster om honom. Att då minnesfel och andra misstag 
förekommo, är så mycket naturligare, som det dröjde länge 
nog, innan den muntliga traditionen om Jesus och hans lifs- 
gärning aflöstes af skriftliga berättelser. Men kärnan i dessa 
berättelser är dock utan tvifvel sann och pålitlig, och den är 
tillräcklig för att låta oss se Kristus, sådan han tedde sig för 
hans larjungars ögon. Och den bild de af honom gifvit oss 
låter oss skåda en person af oförliknelig religiös och sedlig 
storhet. Han är icke blott en öfverlägsen ande, i Honom bo 
krafter, som stått ingen annan människa till buds. Åtskilliga af 
de under, som tillskrifvas honom, ha tydligen en mytologisk 
utstyrsel, men att hans andemakt gjort sig gällande inom det 
fysiskt-psykiska området på ett sätt, som måste bestämmas 
såsom under, synes icke kunna förnekas. Ja, man kan knap- 
past komma ifrån, att han i vissa fall kunde behärska den 


lägre naturen och böja den under sin vilja. Den stora frågan 
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är den om verkligheten af hans lekamliga uppståndelse. Be- 
rättelserna därom äro visserligen mycket skiljaktliga och del- 
vis motsägande, men själfva den stora händelsens fakticitet 
betygas enhälligt. Vissheten om uppståndelsen är ock grunden 
för apostlarnes frimodiga och trots alla förföljelser och lidan- 
den orubbliga vittnesbörd om Jesus såsom Guds son och värl- 
dens frälsare. Och war Jesus verkligen den helige och 
syndfrie, ägde han ett himmelskt lif med dess oförgängliga 
väsende och kraft, är det då alldeles otänkbart, att han kunde 
bryta den dödsmakt, hvilken alla andra människor äro hjälp- 
löst underkastade? I enlighet med sina principer såsom kon- 
sekvent idealist finner vår kritiker denna fråga böra besvaras 
nekande. Men visserligen måste man taga i grundligt öfver- 
vägande frågan, om Jesus verkligen ägde detta döden öfver- 
vinnande evighetslif. Hvad som ofvan är sagdt om de stora 
andliga krafter, som stodo honom till buds, är icke tillräck- 
ligt bevis i detta afseende. Flan kunde trots dem vara blott 
och bart en människa, som Gud för ett särskildt ändamål 
utrustat med dessa krafter. Och att han var sann, verklig 
människa, är ju utan vidare klart. Men var och är han på 
samma” gang »klerren ar. himmelens, <ellervkunde han i 
sin rent mänskliga natur inrymma en gudomlig makt och 
härlighet (Paulus' »gudomens fullhet»), som höjde honom öfver 
allt hvad människa heter, ja öfver allt skapadt i himmel och 
på jord? Inför denna fråga står vår kritiker länge, och han 
våndas storligen inför den, ty här finner han sig stå inför ett 
mysterium, som trotsar all förklaring och isynnerhet alla hans 
anspråk på »evidens». «Intrycket af Kristi person har dock 
blifvit honom i visst afseende öfvermäktigt. Han erkänner 
mysteriet. Men längre kommer han icke. Kristus är och 
förblir för honom en gåta, ett olösligt problem, och fastän 
han icke finner hvila i detta antagande, utan ju längre han 


fördjupar sig i detta oförklarliga, desto mer växer hans tankes 
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oro, så hindras han af sin skepsis att hängifva sig åt eller 
tro på Kristus. Han förblir främmande för honom. Naturligt 
nog, tv han har under sin långa och grundliga pröfning aldrig 
haft blick för frälsaren. Från början har han nämligen icke 
kunnat finna sig vid försoningstanken, sådan den. uppbär hela 
nya testamentet. För honom har det stått fast, att den enda 
försoning med Gud, som en förnuftig människa kan tänka 
sig, består däri, att syndaren bättrar sig och träder i lydnads- 
förhållande till Gud. Hvad nya testamentet och framför allt 
Paulus betygar om en försoning genom Kristi död, är honom 
ofattligt, att ej säga anstötligt samt kan endast vara ett utslag 
af rabbinsk teologi. 

Den pröfning, som nu i största möjliga sammandrag 
skildrats, kunde ej gärna föra till ett annat resultat. Bakom 
densamma låg icke ett verkligt personligt intresse. Kritikern 
stod, såsom det anstår en objektiv betraktare, på tillbörligt 
afstånd från föremålet för sin granskning. Hans ståndpunkt 
var den uppmärksamme åskådarens och ingenting vidare. 
Någon egentlig sympati för de stora religiösa personligheter, 
som bibeln skildrar, hade han icke, om han än måste erkänna 
deras storslagenhet. Kristi höga gestalt uppväckte visserligen 
på en gång hans förundran och djupa beundran, men denna 
var väsentligen estetisk och alltså vida skild från den, som 
tvingar till tillbedjan. Kristendomen kan han därför tiller- 
känna ett, om också högt, dock endast relativt värde. Ka- 
raktär af gudomlig uppenbarelse kan den icke äga i någon 
annan mening, än att den, såsom de öfriga högre religions- 
formationerna (Zoroasters och Buddhas religiösa system), inne- 
håller stora sanningar, ljusglimtar, inspirationer från en högre 
värld, låt vara att den (kristendomen) har en högre dignitet 
än dessa. På kristendomens grund måste mänskligheten ut- 
veckla en religion, som, renad från allt judiskt och mytologiskt 


slagg, tillfredsställer den mänskliga tanken och står i full- 


me 


komlig harmoni med vetenskapen. Förberedelserna till denna 
framtidens religion äro redan förhanden. 

Vi öfvergå nu till den andre kritikern. Han är, som 
sagdt, lika vetenskapligt utrustad som den förre, men han 
går till sin undersökning med andra, i hans personlighet grun- 
dade förutsättningar än denne. Han vill, äfven han, vinna 
klarhet öfver den kristna uppenbarelsen med dess höga an- 
språk, men han inser, att i en sak som denna icke blott för- 
ståndet utan äfven hjärtat måste ha en röst. Han vet, att 
det vanligen icke så mycket är åsikterna, som bestämma 
människan, som fastmera människan, hennes karaktär, önsk- 
ningar och böjelser, som bestämma åsikterna, och fastän han 
vid sin pröfning af uppenbarelsen vill lämna fritt utrymme åt 
det teoretiska intresset, så är han dock på det klara med, att 
skall han kunna bedöma kristendomen efter det sätt, hvarpå 
den motsvarar sitt ändamål, och om detta måste pröfvas efter 
den verkan, den har på honom själf, så tillhör det honom att 
ställa sig under dess inflytande. Han är ock beredd att göra 
detta, men det skall icke hindra honom att vetenskapligt 
undersöka de historiska, filologiska, arkeologiska m. fl. frågor, 
som sammanhänga med den stora hufvudfrågan och inverka 
på dess lösning. Men han anser sig böra därvid begagna 
en annan metod än den förre kritikern. Utgående från den 
grundsatsen, att ett träd bör uppskattas icke efter dess 
kart utan efter dess fullmogna frukt, vill han i första hand 
rikta sin uppmärksamhet på nya testamentet för att från dess 
ståndpunkt skåda tillbaka på det gamla och se till, huru och 
i hvad mån det kan bilda en grundläggning för det nya. 
Han vill därför först och främst ta reda på, hvad detta har 
att säga om, det förra. 

Redan så godt som vid första anblicken finner han, att 
genom hela nya testamentet går den uppfattningen, att gamla 


testamentet är helig, af Gud ingifven skrift eller Guds ord, 
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och därför aldrig kan blifva om intet (Matt. 5: 17, 18; Joh. 
I v: 35). Med orden: det är skrifvet, afvisar Jesus” alla 
anfall af djäfvulen, och han betygar, att allt hvad han gör, 
likasom "allt som vederfares honom, sker till skriftens full- 
bordan, sammalunda apostlarna. De hänvisa ständigt till gamla 
testamentets utsagor såsom bevis på sanningen af deras för- 
kunnelse och framhålla, huru alla profetior och de till fädren 
gifna löftena hafva i Kristus fått sin uppfyllelse. Men då vår 
kritiker tar i betraktande det sätt, hvarpå de åberopade gam- 
maltestamentliga ställena citeras och tillämpas, så finner han 
med en viss förvåning, att citaterna ofta icke äro exakta, och 
att i dem inlägges en delvis annan mening, än de ha i de 
ursprungliga texterna. Då han icke kan antaga, att detta 
kan ha sin grund i något godtycke hos nya testamentets för- 
fattare, så blir han angelägen att finna nyckeln till ett så egen- 
domligt förhållande. Snart finner han då, att det mindre 
noggranna återgifvandet af de gamla texterna beror därpå, 
att dessa icke äro hämtade från den hebreiska bibeln utan 
från den då för tiden mycket brukade septuaginta. Däraf 
citatens beskaffenhet. Därjämte är det uppenbart, att många 
af de åberopade skriftställena icke äro åberopade såsom pro- 
fetior utan begagnade såsom illustrationer eller i uppbyggligt 
syfte, hvarvid en större frihet i deras behandling icke kan an- 
ses oberättigad. Hvad åter sådana gammaltestamentliga utsagor 
angår, som anföras såsom verkliga, i Kristus fullbordade pro- 
fetior, så föranleda de vår granskare, att uppmärksamma den 
egendomliga, djupsinniga typik, som ger gamla testamentet 
karaktären af en kraftig och färgrik skuggmålning af kom- 
mande stora verkligheter. Talrika drag af det gamla förbundets 
framstående personligheters inre och yttre lif återfinnas i högre 
och väsentligare mening hos Kristus, och det på ett sätt, som 
omöjligen kan vara tillfälligt. De egentliga, objektivt histo- 


riska profetiorna lösgöras visserligen ofta från sin historiska 
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bakgrund, men detta dock endast så, att denna får en åter- 
spegling i de nytestamentliga förhållanden, som sammanhänga 
med profetians uppfyllelse. Så exempelvis angående den i 
Matt. 1: 22, 23 åberopade profetian i Es. 7: 24. Den där 
omtalade ungmöns son, Immanuel, var det af Gud utlofvade 
tecknet till, att Gud ville vara med sitt folk, och att, ehuru 
Juda skulle i följd af sin ohörsamhet utstå en hård straffdom 
(kap. 8: 5—8), så skulle dock det hednafolk, som utvalts för 
att verkställa denna straffdom, krossas och dess anslag mot 
Juda tillintetgöras, ty, trots allt, skulle Gud vara med och 
ffälsarisitt” folt (Imimanuel” käpy 3: 9, 10). Därför. såsom 
Immanuel är för Juda ett af Gud gifvet frälsningsbanér, så är 
Jesus: "den; I hvilken Gud är med de sina” för att frälsa dem 
ur deras fienders hand, därigenom att han frälsar dem från 
deras synder (Matt. 1: 21); Jesus är alltså den rätte Immanuel, 
tläRvilken/ den 15 ES7:r24 omtalade endast ar en skugeobild: 
Men vidare. De messianska profetiorna bilda tydligen tvenne 
jämnlöpande linier, den ene syftande på ett framtida rättfär- 
dighetsrike under en andre David, den andre åter skildrande 
Israel såsom Guds utvalde tjänare, som genom lidande full- 
komnas. Denna skildring utlöper slutligen i en individualise- 
ring af denne tjänare, som, huru man än vrider och vänder 
saken, icke kan tillämpas på någon profetens samtida. Den 
måste så mycket mer anses såsom en direkt profetia om Kristus, 
som den nästan kunde synas vara författad af ett ögonvittne till 
den förnedrade människosonens (Davidstelningens Es. 11: 1 ff.) 
ställföreträdande lidande och död samt därpå följande härlig- 
görelse (Es. 53). 

Vid denna lösning af profetians problem anser sig vår 
kritiker kunna stanna. Men därmed har han icke kommit till 
rätta med alla svårigheter, som stå i vägen för behörigheten 
af uppfattningen af gamla testamentet såsom en gudomlig 


uppenbarelse. Men de vika dock,i samma mån han får sikte 
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på eller kanske rättare lefver sig in i den stora uppfostrings- 
plan, som genomgår och uppbär hela den gammaltestamentliga 
historien. Om än åtskilliga dunkelheter återstå, såsom oom- 
tvistlig sanning måste han dock fastslå, att Israels historia 
bär på många spår af en högre utomordentlig ledning och 
företer en sådan religiöst-sedlig utveckling, att det, utan an- 
tagandet af en gudomlig uppenbarelse, icke är möjligt att 
förstå deu. Underbart slingrar sig denna uppenbarelse tiderna 
igenom och inflätas i Israels af så många förvillelser grumlade 
historia, till dess den vunnit en omfattning, en renhet och ett 
djup, som en blott naturlig utveckling omöjligen kunnat med- 
fora. De skiftande händelserna med de för vår uppfattning 
ofta anstötliga omständigheter, som förekomma under juda- 
folkets långa uppfostringstid, stå i samma förhållande till up- 
penbarelsen, som konturerna och detaljerna i den allmänna 
historien stå till historiens filosofi, för hvilken de bilda under- 
laget men icke bestämma dess väsen. 

Det är inlysande, att vår kritikers nu antydda uppfatt- 
ning af gamla testamentet varit väsentligen betingad af hans 
sysselsättning med nya testamentet och den åskådning af den 
däri framställda uppenbarelsen, hvartill hans undersökning ledt 
honom. Han forskade länge och grundligt i denna kristen- 
domens egentliga urkund. Naturligtvis försummade han icke 
därvid att göra sig väl bekant med frågorna om de evange- 
liska och apostoliska skrifternas autencitet och sanningsvärde. 
Han tog samvetsgrant reda på, hvad den moderna teologien, 
både den positiva och den radikala, därvidlag hade att säga. 
Icke med ens utan först efter långvarigt studium, hvarunder 
han mången gång stod tvekande och nära nog villrådig inför 
alla de problem, med hvilka han fick göra bekantskap, kom 
han omsider till den öfvertygelsen, att de nytestamentliga 
skrifterna voro autentiska och i allt väsentligt sannfärdiga och 


pålitliga. Från dem kunde han därför hämta nyckeln till 
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en rätt uppfattning af gamla testamentet. Men vid allt detta 
hade han dock icke kommit längre än till förgården till den 
kristna uppenbarelsens helgedom. Det gällde nu för honom 
att intränga i denna eller att personligen få erfara kristendo- 
mens sanning och därmed lära känna Gud sådan han är i 
sitt förhållande till oss eller af oss vill vara känd. Och nu 
vidtog en undersökning, som snart nog förbyttes till en skol- 
gång, under hvilken den unge lärde fick utbyta kritikerns mot 
den icke så alldeles läraktige lärjungens ställning. Han hade 
ju icke blott att med en sanningssökande forskares uppmärk- 
samhet iakttaga och komma till klarhet öfver den af evange- 
lierna öfverlämnade bilden af Kristus utan äfven och isynner- 
het att, enligt hvad han från början föresatt sig, ställa sig i 
personlig rapport till Kristus såsom en lefvande makt. Det 
gällde för honom att såvidt möjligt intränga i hemligheten af 
den underbare människosonens väsen, att förstå honom, ty 
endast så ansåg han sig kunna till honom intaga den rätta 
ställningen. Med en tankens oro, som alltjämnt fördjupades, 
sökte han analysera Kristi själfvittnesbörd, därvid begagnande 
de apostoliska brefven såsom kommentarier. Han kunde icke 
värja sig för häpnad öfver det oerhörda i Jesu anspråk. Han, 
den enkle handtverkaren från Nazaret, en människa såsom 
alla andra, betygar sig vara utan synd och sänd att vara 
världens ljus. Han säger sig vara sanningen själf och upp- 
träder med en auktoritet i allt, som faller inom den religiösa 
och sedliga sanningens område, hvilken icke får motsägas. 
Han framställer sig såsom Guds son i en bemärkelse, som 
ingen annan människa kan och får göra anspråk på. Han 
vittnar, att han allena känner Gud, och att endast han uppen- 
barar, hvad Fadren är. Han säger sig vara ett med Fadern, 
som i hans hand lagt domen öfver lefvande och döda. Om- 
gifven af hotfulla och smädande fiender, tvekar han icke att 


slunga emot dem den förkrossande varningen, att, om de icke 
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tro” på honom, skola devdöri sinarsynder mOckralmdetra 
med en själsklarhet och ett upphöjdt lugn, som utesluter 
hvarje tanke på öfverspändhet, själfbedrägeri eller det, som 
är ännu värre. Och under hela sin lefnad uppenbarar han en 
kärlek, som aldrig förr varit sedd på jorden, och en ödmjuk- 
het och ett tålamod, som fördrager det bittraste utan att 
däraf kunna bringas ur sin andes heliga jämnvikt. Därjämte 
betecknas hans bana af verk och gärningar, som synas utvisa, 
att Guds allmakt står till hans förfogande, under det dock i 
vanlig mänsklig mening ingen tyckes vara vanmäktigare än 
han. Slutligen triumfera hans fiender öfver honom; han dömes 
såsom en, hvilken hädat Gud, till förbrytaredöden på korset, 
och, öfvergifven af alla, äfven sina lärjungar, låter han villigt 
sig släpas till afrättsplatsen, ännu 1 det sista gifvande uttryck 
af den oändliga kärlek, som kännetecknat hans lif. Men fien- 
derna ha likväl icke triumferat. Segern stannar på hans sida, 
ty på tredje dagen efter sin korsfästelse uppstår han i oför- 
gänglig kraft från de döda. Och nu förändras allt. Hans i 
fullkomlig misströstan nedsjunkna lärjungar pånyttfödas till 
ett lefvande hopp, och, utrustade med hans ande, utgå de i 
världen, vinnande genom evangeliet om honom skaror af tro: 
ende. Och i sin församling lefver han ännu. Hans rike, mot 
hvilket ondskans makter förgäfves under alla tider rasat, vid- 
gas allt fortfarande, och millioner skulle, om så fordrades, ännu 
i dag dö för honom. 

Gentemot honom, om hvilken allt detta gäller, är ingen 
neutral ställning möjlig. Antingen måste man obetingadt tro 
på och hängifva sig åt honom eller lika afgjordt förkasta ho- 
nom. Det senare kan icke den unge kritikern. Kristus har 
magnetiskt dragit honom till sig; han är gripen af honom, 
och han synes icke kunna komma lös. Och dock, han sträf- 
var emot. Icke blott allehanda »vetenskapliga» tvifvel vakna 


gång på gång hos honom; han drar sig framför allt för den 
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radikala brytning med en mängd ingrodda föreställningar och 
vanor, ja, med hela sitt föregående lif, som en verklig tro på 
Kristus kräfver. Det offret finner han för svårt, och mången 
gång har han önskat att kunna slita de mjuka men starka 
banden af den makt, under hvars inflytande han ställt sig utan 
att förstå, hvad detta kunde innebära. Men han kommer icke 
lös. Han drages fastmera närmare och närmare Kristus, och 
i samma mån det sker, faller det genomträngande ljuset af 
Kristi fullkomliga helighet öfver hans lefnad och hans inre 
människa. Och huru sjunker han icke ihop inför detta ljus, 
huru obetydlig och undermålig finner han sig icke! Den 
sanna människan, människoidealet, uppenbaradt i Människo- 
sonen, förehåller honom med obönhörlig stränghet hvad han 
är 1 motsats till det han borde vara, och så känner han sig 
dömd och kan icke undfly domen. Han lär känna sin synd 
med dess skuld och fruktansvärda makt, som trotsar alla hans 
ansträngningar. Det är under denna sin själs nöd han efter 
hand lär sig att i Kristus se frälsaren. Ordet om försoningen 
1 hans blod, som i början föreföll honom obegripligt och rent 
af motbjudande, lär honom hans skuldbelastade samvete att 
allt bättre förstå, och i det korsets hemlighet sålunda mer och 
mer för honom afslöjar sig, vaknar hans hjärta till innerlig 
ödmjuk botfärdighet, på samma gång han fylles af ett gryende 
lifskraftigt hopp. Evangeliets underbara kraft lyfter honom 
tid efter annan öfver honom själf och förer honom upp på 
de ljusa höjder, där han ser himmelen öppen öfver sig och 
skådar den himmelske fadern i hans förbarmande med sin 
förlorade, men i ånger och bot återvändande son. Så grund- 
lägges och växer under växlande erfarenheter tron i hans 
själ, och när den en dag slår ut i full blomma, fylles hans 
hjärta med den fridbringande vissheten, att honom är barm- 


härtighet vederfaren. Från och med nu är och förblir Kristus 


Hans uk 
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Den unge kritikern har alltså i Kristus funnit och lärt 
känna Gud. Uppenbarelsen har på honom visat sig motsvara 
sitt ändamål. Och då han många år senare såsom teol. pro- 
fessor föreläste öfver uppenbarelsens historia från dess första 
glimtar till dess i Kristus vunna fullbordan, brukade han ofta 
sluta med denna uppmaning: Låt uppenbarelsen kritisera dig 
själf, under det du försöker att komma till rätta med uppen- 
barelsen! Glöm ej, att ödmjukheten är grundvillkoret för all 
verklig religiös insikt, och att sanningen förstås, endast i 


samma mån den åtlydes. 


Carl Norrby. 
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NÖSGEN, K. F., Dr. theol., Konsistorialrat und ord. Professor 
an der Universität Rostock, Das Wesen und Wirken des 
hetligen Geistes, Teil II: Das Wirken des heiligen Geistes 
an den einselnen Gläubigen und in der Kirche. 303 sid. 
stor 8:o. Pris M. 6: 50. Berlin 1907. Trowitzsch & Sohn. 


Förra delen af detta arbete hafva vi anmält i 1905 års 
årgång af denna tidskrift sid. 551 ff., och vi slutade då med 
att uttala förhoppningen, att senare delen snart måtte utkomma. 
Visserligen har det dröjt två år, men med hänsyn till det stora 
och samvetsgranna arbete, som författaren nedlagt på denna 
det viktiga verket afslutande del, kan denna tid för visso icke 
anses lång. 

Den heliges Andestverksamnhet” på den enskilde! troende 
är enligt förf. 1) kallande, 2) rättfärdiggörande, 3) pånytt- 
födande, 4) helgande. 

Den helige Ande verkar såsom Kristi Ande, och hans 
verksamhet erbjuder äfven jämförelsepunkter med Jesu verk- 
samhet. Liksom Jesus började med att kalla dem, hvilka lyss- 
Haderpar hans rost, ul? Gudsriket (Mattor; 2018, 2203: 14, 
8, 9), så börjar den helige Ande sin versamhet med att balla 
MN ARNSkormma WlVKTISstr uker (IMIessf4TNy rlesste sr Rom. 
8: 30). Med afseende på kallelsen måste emellertid starkt be- 
tonas, att icke det utvärtes hörandet af frälsningsordet, ja icke 
ens påminnelsen därom genom senare lifserfarenheter, i och 
för sig är en verklig kallelse. Frälsningsbudskapets ord är 
för den enskilde ett nådemedel, icke blott därigenom att det 
stammar från Gud, utan först därigenom att den helige Ande, 
som däri verkar, bringar det till ett inre förstående. Till en 
viss grad är ordet väl alltid verksamt, ty Guds kallelse äger 
städse skapande kraft (Rom. 4: 17), men den begynnande tro, 
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som det väcker, kan lätt förkväfvas genom människohjärtats 
böjelse att lefva sitt eget lif. 

Jesus började med att kalla människor, men sedan under- 
visade han dem, och så leder äfven Anden de kallade genom 
en rad af inre upplefvelser till ett allt djupare förstående af 
den dem erbjudna frälsningen. Detta är den helige Andes 
upplysande verksamhet, hvilken gäller såväl själfkännedom 
och därmed äfven syndakännedom som kännedom om fräls- 
ningen i Kristus, hvarvid dessa båda sidor — hvilka man i viss 
mening kan kalla den lagiska och den evangeliska — ömsesidigt 
betinga hvarandra. Den växande syndakännedomen gör, att 
vi så mycket innerligare omfatta frälsningen, men den klarare 
inblicken i storheten af den Guds nåd och kärlek, som i 
Kristus träder oss till mötes, gör åter, att vi få ögonen allt- 
mer öppnade för storleken af vår syndaskuld och djupet af 
vår ovärdighet. 

Så visar det sig, att boten —i trängre mening, d. v. s. 
bortvändandet från synden — och tron äro oåtskiljaktiga mo- 
ment i omvändelsen. 

Om en människans medverkan vid omvändelsen kan man 
icke tala. Först genom den helige Andes kallande och upp- 
lysande verksamhet skapas hos människan förmågan att om- 
vända sig. Icke i egen kraft förmår hon detta, utan det är i 
följd af Guds och hans Andes skapande kraft. 

Icke heller får människans omvändelse likställas med den 
afven hos den naturliga oomvända människa förekommande 
bättringen med hänseende till enskilda onda böjelser, hvilken 
kan hafva sin grund däri, att människan inser, att hon genom 
att gifva vika för dessa mer skadar än gagnar sig. En dylik 
bättring innebar icke såsom omvändelsen ett principiellt bort- 
vändande från synden. 

I följande kapitel behandlar författaren den helige Andes 
rättfärdig görande verksamhet. Klart och bestämdt skiljes här 
emellan Kristi soning af världens synd och den mänsklig- 
hetens rättfärdiggörelse, som däraf följer, å ena sidan och den 
helige Andes rättfärdiggörande af den enskilda människan å 
andra sidan. Hvarje enskild individ i den förste Adams släkte 
är icke genom Jesu soningsdöd på Golgata lem i den nya, in- 
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för Gud rättfärdiga mänskligheten. Det personliga förhållande, 
hvari den enskilda människan står till Gud såsom person, 
betingar en individuell frälsningstillägnelse, som är den helige 
Andes verk, Rättfärdiggörelsen af den syndiga världen såsom 
ett enhetligt släkte kan varda personlig frälsningstillägnelse 
först genom den af den helige Ande verkade individuella rätt- 
färdiggörelsen (Individual-Rechtfertigung). »Die Weltrecht- 
fertigung hat den Grund ihrer Möglichkeit in den zeitgeschicht- 
lichen Vorgängen auf Golgatha und im Garten Josephs von 
Arimathia, ist aber als objektive Begnadigung der Sänderwelt 
ein tberzeitlicher Akt Gottes des Vaters, der im Friedensgruss 
des Auferstandenen und in seiner Aufforderung, den heiligen 
Geist hinzunehmen (Luk. 24, 36; Joh. 20, 21), nur seinen zeit- 
lichen Widerhall fand. Die Individual-Rechtfertigung hingegen 
fällt als ein persönliches Erlebnis einer im irdischen Leben 
stehenden Person in deren irdischen Lebenszeit und ist des- 
halb ein innerzeitlicher Gnadenakt Gottes, hat aber eine ewige, 
uber die Zeit hinausreichende Bedeutung.» 

Med den af den helige Ande verkade vissheten om synda- 
förlåtelse för Kristi rättfärdighets skull följer ock den likaledes 
af Anden verkade vissheten om en barnaställning till Gud, vår 
Fader i himmelen. 

Rättfärdiggörelsen är enligt sitt eget väsende icke en på- 
nyttfödelseakt, men i följd af den helige Andes väsende är 
pånyttfödelsen en med rättfärdiggörelsen på det innerligaste 
sätt förbunden och samtidig nådeakt. Där Guds Ande kan 
varda verksam och redan är vorden verksam, där griper och 
omfattar hans verksamhet hela människan och syftar till att 
hos henne förnya gudslikheten, omskapa henne till likhet med 
Gud. Så uppfylles psalmistens bön om att i honom måtte 
skapas ett rent hjärta och en-ny, frimodig ande (Ps. 51, 12). 
Pånyttfödelsen har liksom rättfärdiggörelsen en förlossande 
karaktär, men hvad den helige Ande i dessa båda akter verkar 
är dock alltigenom olika och från hvartannat åtskildt. Rätt- 
färdiggörelsen är syndarens frikännande från syndens skuld. 
Pånyttfödelsen åter befrielsen från syndens makt och skän- 
kandet af den omskapande kraft, hvarigenom en människa 
varder duglig till ett för Gud välbehagligt lif. — Ehuru det 
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otvifvelaktigt är författarens mening, skulle vi dock här hafva 
önskat, att det klarare och bestämdare framhållits, att denna 
pånyttfödande kraft skänkes just genom frikännandet från 
syndaskulden, eller med andra ord, rättfärdiggörelsen är den 
logiska grunden till pånyttfödelsen, ehuru icke en till tiden 
därifrån skild orsak. 

Då Guds Ande, som bor i de troendes hjärtan, ständigt 
är verksam, så kan den troende icke annat än sträfva efter, 
att allt i hans personlighet må bringas i öfverensstämmelse 
med det nya jag, som genom Guds nåd och skapande kraft 
kallats till lif hos honom. Denna hela personlighetens för- 
nyelse och helgelse framstår i flera hänseenden såsom en fort- 
sättning af den helige Andes förut omtalade upplysande verk- 
samhet. Genom denna får det nya jaget förmåga att inse det 
oheliga och syndiga, som alltjämt vidlåder den pånyttfödda 
människan, och att sålunda allt fullständigare genomföra om- 
vändelsen till Gud samt ställa alla sina krafter i Guds tjänst. 

Författaren öfvergår härefter till att behandla den helige 
Andes verksamhet i kyrkan. 

Alla människor härstamma, enligt Guds vilja, från et män- 
niskopar, och därför utgör mänskligheten en enhet, hvars 
lemmar, nationer, folk och individer likna kvistar, grenar och 
blommor på est träd. Därför heter det också i Skriften, att Gud 
har älskat världen. Därför har Gud genom Kristi blod grundat 
en evig soning för världen för att bevisa sin nåds rikedom 
på hela mänskligheten. Därför måste ock den helige Andes 
verksamhet åsyfta att ur hela mänskligheten framställa en 
Guds mänsklighet, i det att han till en Kristi hjord och ett 
egendomsfolk samlar alla dem, som låta sig föras till tro (Joh. 
10; tÖsETSPEetr. 2; Oj Men dar tront iekefarthvaremansksals 
och den helige Andes verksamhet icke har naturen af ett 
tvång, så förhåller sig den Guds mänsklighet, som genom 
honom samlats, till Adams släkte blott såsom ett urval, såsom 
en af jordens invånare sammankallad församling af medborgare 
i Guds rike, hvilket ordet kyrka (fxxMnoio) äfven enligt den 
språkliga grundbetydelsen angifver. 

Blott kyrkans verkliga medlemmar bilda Guds nya mänsk- 
lighet, blott i dem förnyas gudslikheten och vinner Guds fräls- 
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ningsplan sitt syfte, att i Guds värld äfven må bo ett Guds 
folk. Den i de enskilda troende boende och härskande Anden 
gör dem, i det att han förenar dem med Kristus, till lefvande 
lemmar nthanspktopp (IR om: m2, 46; Kols I LSsk2 10: KOR LEE 
eo E ISEN Ps keojellerttenligtien annan Nga. besta- 
mentet använd bild till lefvande stenar i Guds andliga tempel 
WORTetro SE EffoNPn Re) NDessarlemmanr, -dessarleftvande 
stenar, göras sålunda ock af den helige Ande till Guds verk- 
tyg för bildandet af den nya mänskligheten. 

Af stort intresse är författarens ingående på frågan, när 
den kristna kyrkan grundats. Det är ju ganska vanligt, att 
den första pingstdagen betraktas såsom den dag, på hvilken 
Kristi kyrka grundats. Författaren bestrider denna mening. 
Genom Pingstens frälsningsunder skedde en Kristi kyrkas 
»Einfährung in die Welt», men redan genom utväljandet af 
sina apostlar hade Kristus lagt sin kyrkas grund (Ef. 2, 20), 
och vid sin första uppenbarelse för sina lärjungar uppfyller 
den Uppstånäne. dem med: sin Ande och gör dem till sin 
Andes organ (Joh. 20, 22). Vill man närmare fixera det ögon- 
blick, när kyrkan grundas, så kan man härvid tänka på den 
dag, då Petrus aflade sin stora bekännelse vid Czaesarea Phi- 
lippi. Men de troendes församling måste inför all världen 
betygas vara Guds folk i ordets verkliga mening och apost- 
larna. framställas såsom. den skara, hvilken kallats att vara 
Kristi vittnen. Detta skedde genom det för alla förnimbara 
Pingstundret. Den för alla tydliga kontrasten emellan Kristi 
apostlars jordiska oansenlighet och den i deras predikan fram- 
trädande och af alla åhörare förnumna andemakten tjänade 
från början såsom ett bevis för att de icke talade af sig själfva, 
utan drefvos af Guds Ande, och att deras lära stammade från 
(Eitel (CEN GORE 

De båda följande kapitlen behandla de Kristi kyrka för- 
länade nådegåfvorna och särskildt profetians nådegåfva och 
inspirationen. 

Författaren betonar, att de särskilda gåfvor, af hvilka de 
första kristna fingo del, hade en delvis af denna tids uppgift 
betingad egendomlig karaktär och därför icke kunna likställas 
med de stegringar af naturliga anlag, som alltjämt kunna iakt- 
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tagas hos mänga allvarliga kristna. De voro icke heller sär- 
skilda utmärkelser för de därmed benådade, utan de gåfvos 
åt de enskilda såsom lemmar i Kristi församling och för att 
användas, till. dess, tjänst. (Rom. 12 04,01 Kors 9e) 

Ur denna synpunkt och såsom moment i Guds frälsnings- 
uppenbarelse hafva vi att se öfver profetians nådegåfva och 
inspiration. Starkt betonar förf., otvifvelaktigt med rätta, att 
de mänskliga verktygens personliga individualitet på intet sätt 
genom den gudomliga nådegåfvan utplånas eller förhindras 
taga sig uttryck. I deras tal och skrifter framträda de olika 
sidorna af personligheten, såväl den estetiska som den intellek- 
tuella och den etiska. Ja; till och med det mer yttre i per- 
sonlighetens väsen, det skarpa och kantiga såväl som det 
milda och vänliga i karaktären, kommer till uttryck i deras 
ord. Men icke blott detta, utan enligt Pauli ord (1 Kor. 9, 
9—21) är hvarje uppenbarelsens vittne en sin tid tillhörande 
man, hvilken skulle vara en jude för judarna och en grek för 
grekerna, och därför måste också hvarje enskild del af den 
Heliga skrift bära sin tids historiska prägel, och det kan där- 
för icke vara annorlunda än så, att de biblika skriftställarnas 
världsbild, äfven när de tala om tillkommande tider, håller 
sig inom gränserna för deras tids synfält. Deras skrifter 
måste bära prägeln af tidsförhållandena, ty annars hade de 
icke varit begripliga för den tidens människor och kunnat 
tjäna dem till undervisning. De inspirerade ordens syfte är 
icke heller att undervisa om jordiska ting utan att vittna om 
Guds eviga frälsningsrådslut och dess genomförande i tiden. 

Författaren fäster äfven uppmärksamheten därpå, att Gud 
under flera tidsperioder både före och efter Kristus låtit flera 
uppenbarelsevittnen samtidigt förkunna frälsningssanningen 
både muntligt och skriftligt. Detta skulle ju hafva varit all- 
deles onödigt, om han hade genom sina vittnen velat för- 
kunna sin frälsning och sanning såsom genom rent mekaniska 
verktyg. Häri hafva vi det mest tydliga vittnesbörd för att 
det var Guds vilja att betjäna sig af en mångfald personliga, 
på olika sätt själfverksamma organ. 

Men huru förhåller sig här det gudomligt fullkomliga till 
det mänskligt ofullkomliga? Författaren söker klargöra sin 


GRANSRNINGAR OCH ANMÄLNINGAR Ag 


mening genom en bild, hvilken synes oss mycket väl vald. 
Han säger, att den profetiska, inspirerade blicken har en viss 
likhet med den erfarenhet, som en människa kan göra, då hon 
i dimmigt väder kommer upp på en bergspets. Det kan då 
hända, att dimman plötsligt liksom slites i sär och låter henne 
klart se fram i en viss begränsad riktning ända till horizonten, 
under det att till höger och vänster allt förblifver mer eller 
mindre höljdt i dimma. 

I ett kort slutkapitel framhåller författaren, att vi genom 
dessa den helige Andes verkningar lära känna honom till hans 
väsen såsom den öfver allt upphöjde lifvets Ande, som på 
grund af Kristi frälsningsverk oaflåtligt arbetar på danandet 
af en ny Guds mänsklighet och därvid genom alla tider uppe- 
håller och förnyar Kristi kyrka, och som därför bör tillbedjas 
och äras såsom Fadren och Sonen. 


Vi började med att framhålla, att den tid, som förflutit 
mellan förra och senare delen af detta verk, icke kan anses 
lång, om man tager hänsyn till det stora och samvetsgranna 
arbete, som här nedlagts. Vet man nu härjämte, att för- 
fattarens krafter under rätt lång tid varit genom ohälsa be- 
tydligt nedsatta, så måste beundran för hans andliga energi 
ytterligare stegras, ty hvad han här gifvit oss är något i hög 
grad värdefullt, ja särskildt den förra hälften af denna senare 
del äro vi benägna att anse såsom den vördade, högt för- 
tjänte författarens bästa verk. Att skrifva något sådant på 
gamla dagar och med af sjukdom delvis nedsatta krafter, det 
är för visso icke enhvar gifvet. 

Att äfven mot detta arbete anmärkningar kunna riktas, 
är tydligt, ty det behandlar ju ett så vidtomfattande ämne 
och så svåra frågor, att det är otänkbart, att alla skulle vara 
fullt tillfredsställande lösta. Hufvudanmärkningen mot arbetet 
torde väl ock vara den, att flera frågor lämnas mer eller 
mindre ofullständigt besvarade. Vi tänka härvid framför allt 


a 
2 


på den stora frågan: hvarför omvändas några och andra icke: 

. -- -- .”- . .”- . o 
Den frågan är väl för oss olöslig, men ett närmare ingående 
på densamma synes oss dock hafva varit önskligt. 
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Då man fått så mycket, som denna skrift gifver, bör man 
dock icke till sist tänka på hvad man ytterligare kunde hafva 
önskat få, utan slutordet kan icke vara annat än ett varmt 
tack till författaren för hvad han i detta arbete skänkt dem, 
som ännu med Luther bekänna: Jag tror, att jag icke utan 
den helige Ande kan tro på Jesus Kristus, min Herre, eller 
komma till honom. O. B-w. 


FREDLUND, ERIK, Credo sanctorum communionem. Studie 
med praktisk tillämpning. "Uppsala 1907. IL. Norblads 
bokhandel 04 stdors ti HSsk5O: 


Det är det tredje ledet i tredje artikeln af symbolum apo- 
stolicum, som i denna lilla förtjänstfulla bok är föremål för 
ett både intresseradt och intresseväckande studium. Förf:s 
uppgift är att påvisa oriktigheten i vår svenska öfversättning 
af detta bekännelseled. Sanctorum communionem bör, 
säger han, icke återgifvas med »de heligas samfund», utan 
»de heligas gemenskap». Boken består af två hufvuddelar, 
af hvilka den första på grundvalen af samvetsgranna studier 
adagalägger den senare öfversättningens riktighet och yrkar 
på dess ofördröjliga återställande i vår kyrkohandbok och 
vår kult — såsom Kyrkomötet just i dessa dagar också lär 
hafva beslutat. 

För att motivera sagda öfversättning tar förf. till utgångs- 
punkt Amos Commenii gyllene ord: att veta, hur en sak upp: 
stått, är att veta, hvad den saken är. I detta syfte genom- 
går han det apostoliska symbolets historia från dess upp- 
komst redan inom ramen af det 1:a århundradet till dess fär- 
digbildande ett och annat århundrade senare. Symbolet, 
hvars karaktär var att utgöra en dopbekännelse, var i sin 
början rätt kort och kompletterades efterhand med nya leder 
i afsikt att värna kyrkans tro mot hedniska och quasi-kristna 
idériktningar. 

Det sist tillkomna ledet lär ha varit (credo)sanctorum 
communionem. Och likasom exempelvis 1:a artikelns tillägg 
»himmelens och jordens skapare» till det ursprungliga kort- 
fattade »jag tror på Gud Fader den allsmäktige» var ämnadt 
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till ett korrektiv mot den gnostiska dualismen, så skulle 
sanctorum communionem vara ett värn om kyrkans he- 
lighetskvalitet gent emot den förflackning, det förvärldsligande, 
som lätt kunde bli en följd af ett ensidigt betonande af den 
universalitet, som ligger i det näst föregående ledet: »allmän- 
nelig kyrka». De båda leden äro afsedda att stå som med 
hvarandra samordnade komplement, icke som hufvudord och 
attribut. Gemenskapen bör tänkas i första rummet gälla den 
stridande kyrkans allestädes spridda medlemmar, ej blott i 
anden förenade, utan ock på något sätt verkligt organiserade, 
men därjämte äfven himmelens alla saliga invånare, de ena 
med de andra lefvande samma andliga och eviga lif. 

Snart nog började emellertid en begreppsförskjutning 
göra sig gällande i samband med den sig utbildande helgon- 
kulten. Och när så Luther och hans medhjälpare togo sig 
för att på sitt tyska modersmål öfversätta apostolicum, 
mötte de en genom sin vidskeplighet högst oevangelisk 
askådning, fästad vid orden communio sanctorum, och 
funno skäligt att med ett Alexanderhugg amputera denna 
askådning. Amputationen bestod i att återgifva de bägge 
orden med »Gemeinde der. Heiligen» i st. f. >»Gemeinschaft 
& H.>»> Det tör nog hända, att Luther därmed vann, hvad 
han åsyftade, men det lider knappt något tvifvel, att han 
för framtiden tillfogade kyrkan en kännbar förlust genom att 
undanhålla henne den sköna innebörden i uttryckets originala 
mening. Melanchton utbytte communio mot congregatio, 
och både han och Luther satte ledet som en explikation till 
det förra: sanctam ecclesiam catholicam. 

Luthers »Gemeinde d. H.> har sedan helt naturligt blif- 
vit värt svenska »de heligas samfund», en öfversättning, som 
för öfrigt är vidå mindre vilseledande än den tyska — eller 
åtminstone har varit det — så till vida att ordet samfund 
ända till början af 1800-talet hade både abstrakt och konkret 
betydelse, både = samband och samfund. 

Det är emellertid icke blott eller icke ens öfvervägande 
i teoretiskt intresse, som förf. yrkar på en reviderad öfver- 
sättning, utan framför allt i praktiskt. Därom handlar bokens 
senare del. Han uppvisar där, hurusom på den lutherska 
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öfversättningens grund i tidernas lopp uppförts läran om »den 


osynliga kyrkan», en lära, som han på det hela taget finner 


ganska misslyckad. Denna lära har gifvit näring åt sekterism 
af allehanda slag och har fört in i en både teoretisk och 
praktisk cirkelgång, som vållat och vållar kyrkan idel kraft- 
förlust och villervalla. I sin kritik af denna lära följer och 
åberopar förf. Kristiania-professorn, sedermera biskopen, C. A. 
Bugge. 

Vi lämna för vår del därhän, om icke af. läran omsden 
osynliga kyrkan kan göras och äfven delvis har gjorts något 
annat och bättre än allt det förvillande, som förf. däri funnit. 
Huru därmed än må vara, är grundtendensen i hans skrift 
lika fullt berättigad ända. 

Bokens senare del kan kallas en förf:s personliga bekän- 
nelse af sin tro på och om kyrkan. Det är en manlig be- 
kännelse, och man känner där igen församlingsherdens prak- 
tiska erfarenheter, skördade i samverkan med allvarligt tanke- 
arbete. Ämnets natur har gifvit osökt anledning att teckna 
det kyrkliga lifvets — likasom allt lifs — tvåfaldiga art att 
vara på en gång individuellt och helhetslif. Lifvets harmoni 
ligger 1 jämnvikt mellan de två. Men sällan händer i verk- 
ligheten, att icke den ena riktningen är mera utpräglad än 
den andra. Oss synes vår förf. äga jämförelsevis skarpare 
sinne för det senare, helhetslifvet. Eller åtminstone kommer 
detta mera till synes i hans skrift. Det är inte heller under- 
ligt, då själfva ämnet och uppgiften ge fingervisning åt det 
hållet. Anmälaren är måhända af naturen mera böjd åt den 
andra riktningen, hvilket gör, att han icke alltid har så lätt 
att känna sig öfvertygad om den obetingade riktigheten i 
alla förf:s kyrkliga vyer. Men därom må vi ej tvista, så 
mycket mindre som anm. ej kan berömma sig af högre teolo- 
gisk lärdom. 

I dess ställe ber jag att till sist få stiga ned på en »tredje 
opponents» blygsamma plats och göra några formella anmärk- 
ningar, hvaraf jag hoppas min vän förf. ej må känna sig allt 
för illa berörd. 

Boken är hållen i rätt bred stil. Det gör den lättare 


att läsa och förstå för både lekt och lärd. Dock förefaller 
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det mig, som bredden på åtskilliga ställen kunde ha sam- 
mandragits och därmed endast lättnad och öfverskädlighet 
vunnits. Satserna äro emellanåt bildade på ett sätt, som 
hvarken gör dem lättbegripliga eller vackra. Ex. sid. 19 stycket 
2: »Och slutligen gäller etc.» Sid. 49 rad 5 ff.: »det är där- 
för dem som så mångfaldig inverkan till välsignelse äfven för 
kyrkans blott yttre lemmar utgår ifrån.» Det hade varit lätt 
att flytta »ifrån» till början af satsen och äfvenså rycka upp 
predikatet »utgår» ett godt stycke, så hade hela meningen 
blifvit betydligt trefligare. Samma fula konstruktion möter på 
sid. 85, början af 3:e stycket: »Och hvem skulle man ha 
rätt att söka en sådan målmedveten energi hos, om icke hos 
oss präster?» i st. f. »Och hos hvem» eller »Och hvar» 0. s. v. 

Förargliga tryckfel stå kvar på allt för många ställen, 
t.. ex. sid. 28 rad 6: »de i frågavarande orden»; det finnes 
inte något ord, som heter »frågavarande», men det går an att 
skrifva antingen »ifrågavarande» eller möjligen »i fråga varande». 
— På sid. 75 rad. 6 ff. förekomma två meningar omedelbart 
efter hvarandra, den ena med subjektet i singularis och pre- 
dikatet i pluralis, den andra med subjektet i pluralis och 
predikatet i singularis. — Till sättarens klassiska bildning har 
förf. hyst allt för stor tilltro. Han har fått opåtaldt stafva 
Hade tranceamus och eceleciamed ie, någotsom nu mer 
verkar så mycket mer störande, som det får anses konstate- 
radt, att c i latinet betecknade ett helt annat ljud äns, äfven 
framför len vokal. — Allra retsammast är dock att se voka- 
lerna omkastade i »kyrie eleison» (sid. 80 r. 4: kyrie elieson!). 

Men nu må icke den gamla kriarättaren löpa i väg allt 
för långt från hufvudsaken, som är att rekommendera boken 
till läsning för alla präster och många lekmän och att till- 
önska den svenska kyrkan att äga många kyrkoherdar på 
landet med så vaket sinne för sitt kall och så manlig tro 
på sin sak som kyrkoherden Fredlund. 

Vi kände en gång en gammal tidningsman, som i ett 
tiotal år gömde i sin skrifbordslåda en nekrolog öfver en sin 
konkurrent. Ödet ville dock, att sagda konkurrent fick skrifva 
den andres dödsruna. I våra dagar finns det många män- 
niskor, som äro färdiga att stämma upp svenska kyrkans 
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drapa. Men det kan gå på samma. sätt för dem som för 
den gamle tidningsmannen. Herr Fredlunds bok kan få vara 
ett af tecknen till, att det ännu är mycket, mycket för tidigt 
att tänka på kyrkans likbegängelse. FVG 


THULIN, J., Vad alla borde veta om Gustaf-ÅAdoljs-Föreningen. 
Känd; =6  WESKIGleetupstrorlagsmaustarmer255 


Författaren till den broschyr, som här anmäles, har efter 
tyskt mönster velat sätta i våra händer en skrift, hvilken, så- 
som titelbladet anger, meddelar oss, hvad vi alla borde veta 
rörande Gustaf-Adolfsföreningen. Nämnda förening hör som 
bekant till dem, för hvilka kollekt upptages i våra kyrkor, 
och vi ha skäl att vara förf. tacksamme för hvad han här gif- 
vit oss. Blefve hans bok spridd i våra församlingar, skulle 
helt visst intresset för kollekten ökas. 

För oss hedrande är det, att stiftarne af G.-A-.-F. föra en 
svensk konungs namn i sin sköld. De ha därmed bekänt, 
att de vilja vara hans efterföljare. Och G.-A.-F. är ock att 
betrakta »såsom en fortsättning på den kunglige martyrens 
verk», en anstalt för broderligt understödjande af betryckta 
trosförvanter och särskildt till lindring af den kyrkliga nöd, 
som protestantiska diasporaförsamlingar i och utom Tyskland 
i följd af yttre och inre svårigheter ha att kämpa med. 

Anledningen till G.-A.-F:s uppkomst är att söka i den 
tacksamhet, som det protestantiska Tyskland känner gent 
emot vår store Gustaf Adolf. Då man på 200-årsdagen af 
slaget vid Litzen samlats till en minnesfest, föreslog super- 
intendenten i Leipzig, D:r Grossman, att ett värdigt moönu- 
ment skulle resas öfver den svenske troshjälten, och för det 
ändamålet tillsattes en kommitté. När kort därpå en evan- 
gelisk församling i Böhmen tillsände sina trosförvanter i Sachsen 
en böneskrift, så vaknade hos Grossman, efter det han tagit 
närmare reda på nödtillståndet i Böhmens evangeliska försam- 
lingar, tanken på det välsignelserika verk, som skulle bli 
G.-A.-F-s hufvuduppgift. Han skrifver själf därom: »Det 
bästa, om jag annars kan tala om något sådant i mitt lif, är 
en nåd från ofvan, en Guds skickelses nådegåfva, tanken på 
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grundandet af G.-A.-F. Utan den lilla Fleissenförsamlingens 
böneskrift skulle jag kanske -aldrig ha sett vägen så klar. Så 
gar det. Gud styr. Vi äro hans händer.» — Ett upprop ut- 
färdades nu att som en lefvande och förblifvande minnesstod, 
värdig den segerrike kämpen för protestantisk trosfrihet och 
den af honom från undergång räddade evangeliska kyrkan 
samt såsom bästa fortsättning på hans verk grunda en anstalt 
till lindring af den kyrkliga nöd, som protestantiska diaspora- 
församlingar i och utom Tyskland ha att kämpa med. Sam- 
tidigt med att »Läutzen-kommittén» arbetade på att insamla 
medel för det tilltänkta monumentet, begynte en annan kom- 
mitté — »Leipzig-kommittén» — verka för de högre syften, 
som ledde till G.-A.-F:s bildande. En insamling företogs i 
Leipzig, och behållningen användes för att stödja en liten 
evangelisk församling i Bayern. Äfven i Dresden hade ett 
utskott bildats för samma ändamål. Sedan i Syd-Tyskland 
en liknande rörelse uppkommit, hölls den 16 sept. 1842 ett 
större möte” för gemensamma öfverläggningar. Under det 
gemensamma namnet G.-A.-Stiftelsens evang. förening sam- 
manslöto sig nu till ett de föreningar, som bildats i Leipzig, 
Dresden och Darmstadt. 

Såsom på en stam gren efter gren skjuter fram, så har 
också den ena hufvudföreningen efter den andra bildats och 
under dem uppstått filialföreningar. G.-A.-F. räknar sålunda 
nu ej mindre än 45 hufvudföreningar, 2,021 filialföreningar, 
665 kvinnoföreningar, 3 studentföreningar och dessutom åt- 
skilliga mer eller mindre själfständigt med G.-A.-F. samver- 
kande broderföreningar i utlandet. I proportion härtill ha 
också tillgångarna ökats och arbetet vuxit. Vid s50-årsfesten 
1882 hade sålunda årsinkomsten stigit till 458,488 mk. och 
vid 70-årsfesten 1902 till — 2;402,742 mk. Vid ungefär samma 
höjd har den sedan hållit sig. Med tanke härpå måste man 
säga, att det är en storartad framgång, som föreningen haft. 
Men så är det ock ett stort mål, för hvilket den arbetar, och 
har dess arbete varit ett arbete i tro och bön. Såsom ett 
vittnesbörd härom må anföras slutorden i årsberättelsen 1906: 
»Ju mer G.-A.-F:s arbete vidgar sig, dess mer måste det ock 
gå på djupet och förinnerligas. Att göra godt mot trosför- 
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vanter är G.-A.-F:s arbete. Blott om arbetet hämtar sin kraft 
från den egna personliga, evangeliska tron på Jesus Kristus, 
har det välsignelse och framtidshopp. Det är att tillstoppa 
kraftkällan, om man drifver G.-A.-F:s arbete af andra grunder 
och för andra ändamål — vore de än de ädlaste — än af 
tro till tro.» 

För att gifva oss en aning om de vunna resultaten af 
föreningens arbete och till belysning af dess värde låter förf. 
siffrorna tala. Vi få sålunda veta, att vid 25-årsfesten voro 
utdelade omkr. 3 mill. mk. till 850 förs., vid 50-årsfesten 
17 mill. mk. till 2,933 förs. och vid -75-årsfesten 47 "/e mill. 
mk. till 5,669 förs. För det lämnade understödet ha under 
de gångna åren uppförts ej mindre än 2,426 nya kyrkor och 
bönehus, nästan lika många som det finns församlingar i 
Sverige, 899 skolor, 929 prästgårdar samt utbetalats 1,882 
lärarelöner m. m. — Höga och låga, unga och gamla del- 
taga i det kärleksverk, som här. utföres. Vilhelm I skickade 
årligen sina 3,000 mk. till föreningen, och i hans fotspår ha 
både sonen och sonsonen gått. Fabriksarbetare och tjäna- 
rinnor äro med om att offra för föreningen. Och på sina 
ställen samla barnen i »glädjesparaskar» en slant för hvarje 
stund, som beredt dem glädje, och gifva, hvad de så samlat, 
at föreningen. Att den offervillighet, som det tyska evangelie- 
fölket "visat, dar detiivariti fraga, ommatti. stödja RGEASHA 
hennes arbete, måste blifva till välsignelse för detta folk, 
liksom att välsignelse kommit de församlingar till del, som 
varit föremål för föreningens understödjande verksamhet, säger 
sig själft. »G.-A.-F. var länge nästan det enda enande bandet 
mellan de onaturligt från hvarandra skilda landskyrkorna i 
Tyskland och de olika riktningarna i den evangeliska kyrkan. 
Den har gjort storverk i Tyskland för stärkande af enhets- 
känslan.> De församlingar i diasporan, som genom henne 
fått kraft och mod att lefva, stå knappt att räkna. De ut- 
breda sig öfver Europa, Asien, Amerika och Afrika. »Så har 
G.-A.-F. som den store konungens efterföljare helt fredligt 
eröfrat flera länder än den störste härförare.» 

Men finns det nu någon verklig anledning för oss att 
arbeta för G.-A.-F? Är den icke att betrakta såsom ett före- 
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tag, för hvilket Tysklands evangeliska kristna ha att en- 
samma svara? — Nej. Till att verka kärlekens gärning bland 
betryckta trosförvanter äro icke blott Tysklands protestan- 
ter kallade. Det åligger alla dem, som räkna sig såsom 
medlemmar af den evangeliska kyrkan. Gustaf-Adolfspen- 
ningen, säger Pank, borde vara hela den evangeliska kristen- 
hetens Peterspenning. Framför andra borde vi af våra största 
historiska minnen känna oss förpliktade att stödja den heliga 
sak, för hvilken G.-A.-F. arbetar. I föreningens för oss så 
hedrande namn ligger en erinran härom. 

Något har också från vår sida blifvit gjordt. Förf. redo- 
gör härför. Han meddelar, att den svenska regeringen var 
den första, som med officiell kollekt, om än mera tillfälligt, 
understödde föreningen. Redan 1836 utgick en kungl. kung. 
om kyrko- och stambokskollekt för ett år, hvilket hade till 
följd, att Sverige upptogs som n:o 2 bland filialföreningarna. 
1838 medgafs kollektens upptagande för ytterligare fem år. 
I Göteborg, Stockholm och Lund ha på privat väg Gustaf- 
Adolfsföreningar bildats och till dessa föreningar öfverlämnas 
nu den kollekt, hvilken sedan 1891 årligen upptages på re- 
formationsdagen. Af de medel, som sålunda åt dem blifvit 
anförtrodda — årligen omkr. 2,550 kr. för hvarje förening — 
har en del insändts till centralstyrelsen med eller utan angif- 
vande af särskilda församlingar, som man önskat understödja, 
och återstoden härifrån direkt utskickats till behöfvande för- 
samlingar på skilda håll. De första åren utgick understöd 
till Augustana, som dock nu ej längre är i behof af hjälp. 
Särskildt intresse har visats den evangeliska rörelsen i Öster- 
rike, men äfven evangeliska församlingar i Tyskland, Frank- 
rike och Spanien ha blifvit ihågkomna. Bland våra skydds- 
lingar må äfven nämnas Gammal Svenskby och det lilla Runö 
vid Livlands kust. 

Önskvärdt vore, att de tre Gustaf-Adolfsföreningarna i 
vårt land från allmänhetens sida komme att bli föremål för 
ett lifligare intresse, än de hittills varit. För vida kretsar af 
vårt folk är nog deras tillvaro obekant. Men skola de med 
framgång kunna verka bland oss för den stora sak, som de 
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här företräda, måste de göra sig mera kända. Därtill skulle 
nog Gustaf Adolfsfesterna den 6 nov. kunna bidraga, om de 
i någon mån utnyttjades i föreningarnas intresse, hvilket ju 
äfven lär vara påtänkt. För det ändamålet har ock den bok, 
som här blifvit anmäld, utgifvits. Må den följas af flera lik- 
nande publikationer! 


Sal EE sd 


Kyrkan: 


Kyrkan hon är ett gammalt hus, 
Står, när palatser falla. 

Månget palats sjönk ner i grus, 
Kyrkoklockor än kalla 

Ung och gammal till Herrens ord, 
Bön och lofsång och nattvardsbord, 


Själens heliga hvila. 


Ej ett rum på vår vida jord, 
Danadt af mänskohänder, 

Sluter inne den Gud, hvars ord 
Skapade haf och länder, 

Men en byggnad så underfull 
Själf han rest utaf stoft och mull, 


Där han i nåd vill gästa. 


Vi äro Herrens helga hus, 
Templets lefvande stenar, 

Vi, som vandra 1 trones ljus, 
Vi, dem hans nåäd förenar. 
Vore vi än ej mer än två, 
Han vill vara bland oss ändå, 


När i hans namn vi samlas. 


Fast i hydda med tak af strå 
Möttes de frommas skara, 
Fesus skulle dock ej försmå 


MNåderik bland dem vara, 


Kyrklig Tidskrift 1908. Häft. 6. 


O. WÅGMAN 


Skulle förnimma hvar böneröst, 
Skänka andens och ordets tröst — 
Gudsordet helgar huset. 


Huset dock, som fått kyrkans namn, 
Älska vi med och ära. 

Där oss räckes en frälsarfamn, 
Där vi Guds sanning lära. 
Vandringsmännen i stormig tid 
Känna där fläkten af hemmets frid, 
Sabbatsfriden därofvan. 


Där vi i lifvets morgonstund 
Tvagits i dopets bölja, 

Där vi lofvat vid altarrund 
Jesus att tro och följa, 

Där vi njutit af lifvets bröd, 
Sjungit i fröjd såväl som nöd, 


Firat vår jul och påska. 


Hör, 0 Herre, vår bön: hvarhelst 
Kyrkoklockorna ringa, 

Samle sig enigt det folk, du förlöst, 
Dig att sitt offer. bringa! 

Gör oss ditt hus till en helig ort! 
Möt oss själf i dess öppna port 
Bjudande: >» Frid vare eder!» 


Efter Grundtvig af O. Wågman. 
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Svenska Diakonanstaltens uppkomst och utveckling 
under dess första decennium. 


Föredrag vid Diakonanstaltens 10-årsfest d. 24 sept. 1908. 


Vid Kaiserswerths gamla diakonisshus, som nu ersatts med 
ett nybyggdt, storståtligt byggnadskomplex, uppfördt på ett 
fritt fält utanför staden med samma namn, står kvar som ett 
dyrbart minnesmärke ett litet trädgårdshus, innehållande ett 
Tum, I1oOfot langt tiorfot bredt, och, jag vill minnas, ock 10 
fot högt samt därofvanpå ett litet vindsloft. Hur gammalt 
detta hus än är, är det dock icke bräckligt. Med sina tjocka, 
stadiga murar torde det kunna trotsa ännu åtskilliga århun- 
draden. Detta lilla lusthus är märkvärdigt därigenom, att det 
var här, som Fliedner öppnade sitt första vårdhem, en asyl 
för frigifna kvinnliga fångar, och att ur detta som ett frö, 
»mindre än alla andra frön», så småningom växte fram icke 
blott de Fliednerska anstalterna i Kaiserswerth med sina c:a 
1,200 diakonissor, utan hela Kaiserswerthsförbundet med sina 
$1 moderhus och 18,000 diakonissor, arbetande på mer än 
6,000 olika arbetsfält. Att dessa tjänande systrar varit till 
omätlig andlig och lekamlig välsignelse för tallösa lidande af 
olika slag inom hela den evangelisk-lutherska kristenheten 
och äfven på många utom den upptagna missionsfält, därom 
torde i det stora hela råda blott ex mening. 

Det ligger här nära att tänka på Jesu liknelse om se- 
Hapskorhet, som, Snar dets har växt upp, ar större ran 
andra kryddväxter och blifver ett träd, så att himmelens 
fåglar komma och bygga sina nästen på dess kvistar.» Inom 
det nämnda lilla trädgårdshuset har ock uppsatts en tafla, 
på hvilken stå att läsa dessa ord: »Himmelriket är liktiett 
senapskorn, som en man tog och sådde i sin åker.» De stå 
där icke till människors beröm, utan till Guds pris. Och 
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mången pilgrim, som läst orden, infattade i den underbara 
ram, som han på den heliga mark, där han står, ser för 
sina ögon, tackar Gud i djupet af sitt hjärta och bekänner: 
»Af Herren är det skedt, och det är ett under för våra 
DOO = 

Det synes vara ett väldigt hopp att i ett nu i anden 
förflytta oss från denna storartade tafla till den lilla obetyd- 
liga bild vi i denna stund skulle ha ställd för vårt minne 
och sinne; ja, det ärrdet, vimerkannarmdetsme vensadeketne 
nes dock ett nära samband mellan den ena och den andra. 
Och det "är ett roms samband. Vil tro att detrare soda 
hålla det uppe för medvetandet liksom sambandet med allt 
annat trons, särskildt i tjänande kärlek sig bevisande verk, 
som fått blifva till uppenbar välsignelse. Det är godt, när 
man står 1 ett dylikt verk, som annu arv siniringarbegyn- 
nelse, att ur lefvande lif ställa fram höga förebilder för det, 
som äro talande exempel på, hvilken växt Gud £an gifva, 
när han verkligen får det, när det finnes människor, som 
vilja släppa till sig själfva åt honom och åt verket såsom ett 
hans verk. Sådana exempel äro i hög grad uppfordrande 
och uppmuntrande. De lifva och stärka till att, såsom det 
manades i den nutida hednamissionens sjudande vårtid, »vänta 
stora ting af Gud och våga stora ting för honom». — Men 
detta måste ske i en stilla, ödmjuk, nykter tro, om däraf 
skall bli något varaktigt, en förblifvande gärning. Det må- 
ste ske i djupt medvetande om, att »hvarken den är något, 
som planterar, eller den, som vattnar, utan Gud, som gifver 
växten», så att det verkligen är han och han allena, som 
får äran. — — 

Det är ock Gud, som under det nu förflutna första de- 
cenniet gifvit växt, inre och yttre, åt Svenska Diakonanstal- 
ten. Dess framgång beror således icke på människor. »Icke 


ät oss; Herre, icke åtrross, utan at dittinamni oil atandtlös 
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din nåds, för din sannings skull.» (Dav. ps. 1153: 1.) Ja, det 
är nåden och sanningen, som' varit verksamma inom vår an- 
stalt, båda i förening under ständig växelverkan inbördes. 
Men vore det möjligt att skilja på dem, så skulle vi säga, att 
nåden, Guds oförtjänta godhet och barmhärtighet, fört fram 
den yttre tillväxten och sanningen, om än under ständig kamp 
1 våra egna och andras hjärtan mot allt hvad som kommer 
från dess motsats, drifvit fram den inre utvecklingen. — Men 
»nåden och sanningen», säger aposteln Johannes, »kommo ge- 
nom Jesus Kristus». De äro grundkrafterna i det rike, som 
han har grundat på jorden och som han själf kallar him- 
melriket. Vi våga då i ödmjukhet hålla före, att också 
den svenska diakonanstalten är en himmelrikets planta. Så 
kunna vi då ock här i dag till Herrens pris sätta upp en 
minnestafla med de orden inskrifna därpå: »Himmelriket är 
likt ett senapskorn, som en man tog och sådde i sin åker.» 
Hur stort det träd en gång kommer att bli, som därur skall 
växa fram, därom må vi icke förvetet fråga, utan vi ha blott 
att se till, att vi icke stå hindrande i vägen för dess växande, 
utan låta våra hjärtan beredas till att bli en nog mjuk och 
djup och ren och varm jord, för att den skall trifvas och växa 
Schusamunden Hettens sol och regn) blNjuSst det hanmsutsett 
den till att bli. Men står vår tro någorlunda i proportion 
till Guds löften, så vänta vi stora ting af dess framtid. Ja, 
i trons lefvande hopp säga vi med aposteln: »Gud, som för- 
mår göra utöfver allt, vida mer än vi begära eller tänka, efter 
den kraft, som verkar i oss, honom vare ära i församlingen 
genom Kristus Jesus bland alla släkten i evigheters evighet! 


Amen (Bf 3: 20, 21.) 


HERBERT WIDMAN 


Efter dessa inledande tankar öfvergå vi nu till att an- 
ställa en återblick på Svenska Diakonanstaltens uppkomst och 


utveckling under dess nu tillryggalagda första decennium. 


IE 

Men först en blick på diakonanstaltens förhistoria. Huru 
blef jordmånen beredd för upptagande af diakonidén i vårt 
land: 

Att försöka fullständigt redogöra därför är liksom i alla 
andra liknande fall ett för människor vanskligt företag. Många 
orsaker äro samverkande, och mycket spelar in af så per- 
sonlig art, att allenast den känner det, som, när han i sin 
församling vill ha fram något nytt, därvid i det fördolda »le- 
der människors hjärtan såsom vattubäckar». — Icke allt göm- 
mer sig dock för mänsklig iakttagelse. Åtskilligt af hvad 
som rör sig i tiden före det nyas trädande i dagen kommer 
till uttryck vid offentliga möten samt i pressen och littera- 
turen, då dagens djupare frågor behandlas. Lägger man då 
örat till, får man höra, att det där gör sig förnummet ett be- 
hof af något, man vet icke hvad, som dock så småningom 
genom den enes och den andres inlägg klarnar för med- 
vetandet. 

En religiös folkrörelse hade i midten af 1800-talet gått 
fram genom en stor del af vårt land och såsom aldrig någor 
tillförene liksom genom ett inre våld insatt lekmannakrafter 
1 direkt arbete för evangelii offentliga förkunnelse bland 
vårt folk. De flesta af kyrkans män, äfven de, som gällde 
som högkyrkliga framför andra, måste ge sitt erkännande åt 
denna fria predikande lekmannaverksamhet såsom ett bety- 
delsefullt andligt uppväckelsemedel. Men många, t. o. m. 
s. k. lågkyrkliga, kunde å andra sidan icke underlåta att i 
denna verksamhet, äfven när man ville utöfva den på den 


evangelisk-lutherska bekännelsens grund och i anslutning till 
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kyrkans ordning, se en verklig fara för kyrkan, ur enhetens 
synpunkt sedt. Sa vaknade tanken på en kyrkligt organise- 
rad och kontrollerad lekmannaverksamhet. Och det ena för- 
slaget efter det andra både af präster och lekmän angående 
lagstiftningsåtgärder med afseende därpå framkom vid de för- 
sta kyrkomötena. Och i samband därmed framhölls, att pre- 
dikande »icke är och icke får vara lekmannaverksamhetens 
enda, om ens närmaste uppgift», utan att lika viktig och 
ännu mer är den lekmannaverksamhet, som »uppenbarar sig 
i den kristliga barmhärtighetens och kärlekens gärningar, 
som visar sig i vården om de sjuka och sörjande, de arma 
och öfvergifna, de vilseförda och förkomna». — Till något 
beslut ledde dock icke dessa kyrkomötesmotioner. 

Det uppslag, som förde till praktiskt resultat med afse- 
ende på framförandet af den sistnämnda diakoniska uppgif- 
ten för lekmannaverksamheten, gafs från annat håll. Och 
det var) fran ett hall. där man. vart. i tillfalle att dju 
pare än någonstädes annars se in i vårt folks sociala nöd. 
Vid den första »Allmänna svensk-lutherska prästkonferensen» 
år 1881 inleddes af diakonissanstaltens dåvarande förestån- 
dare doktor J. C. Bring denna fråga: »Huru skall kyrkan 
bäst tillgodose de andliga behofven hos de lekamligen nöd- 
ställda?» Bland de fem praktiska åtgärder han för frågans 
besvarande därvid framställde angaf han i sista rummet denna: 
»att diakoner i en fristående, till kyrkan sig anslutande an- 
stalt utbildas för att på sitt område verka i likhet med dia- 
konissorna på deras.» 

Detta var det, som behöfdes. Nu var det funnet. Det 
var dock icke doktor Brings egen uppfinning. Det var han 
själf den förste att erkänna. Det var den gamla Wichernska 
tanken, som här gick igen, hvilken redan år 1833 börjat rea- 
liseras i Tyskland. 

Men ännu dröjde det i 17 år, innan jordmånen var be- 
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redd för den i Sverige. Men sedan tanken kommit till med- 
vetande och lif i es människas hjärta, fick den icke dö. Doktor 
Bring bar på den som ett sitt skötebarn, såsom ax det kunde, 
under stilla bön i många år. — Sedan började han arbeta 
för dess förverkligande. I mars 1892 hade han kommit där- 
hän, att han tillsammans med pastor G. E: Beskow, rektor 
Kerfstedt och professor Rudin kunde utfärda ett offentligt 
upprop i tidn. »Vårt Land» med öfverskrift: »Huru skola vi 
få diakoner?», som var afsedt mindre för omedelbart insam- 
lande af penningar för ändamålet, än för att, såsom det he- 
ter i uppropet, »bringa den viktiga frågan på tal och fram- 
kalla en diskussion eller ett mera allmänt uttalande». — 
Mycket starkt ifrågasatt blef sedan att med diakonissanstalten 
förena en diakonanstalt, men oöfvervinneliga hinder mötte. 
Därefter höll doktor Bring sammanträden med flere personer 
och sökte förmå dem att upptaga saken, men förgäfves. I 
samband med Upsala-mötesjubiléet år 1893 föranstaltade han 
ett sammanträde på Fjellstedtska skolans bönsal, där åter 
diakonfrågan på allvar dryftades. Där enade man sig om en 
hemställan till samma skolas styrelse att i förening med sko- 
lans verksamhet i öfrigt — anordna diakonkurser. Däraf blef 
dock af lätt insedda skäl intet. 

Detta sammanträde skulle emellertid få en särskild be- 
tydelse för diakonanstaltens uppkomst. Justitierådet Ham- 
marskjöld kom nämligen därvid att säga det förlösande ordet. 
Man hade under diskussionen »undrat hit och dit om den 


ställning, som en diakon borde intaga i församlingen», såsom 


man undrat, kan man säga, ända sedan diakonfrågan var före 6 


vid det första kyrkomötet 1868. Så begärde Hammarskjöld 
ordet och uttalade den meningen, »att, då man ville skrida 
till det stora verket att utbilda diakoner, man icke borde ut- 
bilda dem för en ställning, som ännu var dimhöljd och ej 
erhållit fast form i det kristliga medvetandet, utan fastmera 
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för befattningar, som redan existerade. Det vore visserligen 
sant, att dessa befattningar 'i allmänhet tillhörde den kom- 
munala välgörenheten och af kommunala myndigheter till- 
sattes. Men kyrkan vore ju en statskyrka för att med sitt 
lif genomtränga och helga det borgerliga samfundet. Hon 
borde då framför allt vara betänkt på att åt välgörenheten 
gifva den helgd och lyftning, att den, hvarifrån den än hade 
sitt ursprung, dokumenterade sig som ett barn af kristlig 
kärlek.» 

Dessa ord tycktes vid sammanträdet icke vinna något 
större gehör, men hos ex af de närvarande blefvo de dock 
bevarade i minnets gömmor. Och genom Guds skickelse var 
han med, när 5 år därefter diakonanstalten stiftades, och då 
drogos de fram och fingo vid planläggningen, såsom han 
själf yttrat, »tjäna som en ledstjärna att lysa rätta vägen». 

Men innan man ändtligen var framme vid detta mål, 
gjordes ännu ett misslyckadt försök, men som det synes ej 
ha haft någon betydelse ens som ett led i utvecklingen af 
diakonsakens framförande inom vår kyrka, gå vi ej in på att 
närmare redogöra för detta, utan öfvergå vi nu till att nå- 


got nämna om 


0 
Diakonanstaltens grundläggning. 

När det ar: sen var i naturen, ar man frestad: att tro,att 
allt står stilla, och man blir lätt otålig och missmodig. Men 
så kommer slutligen det välgörande regnet och därpå sol 
och värme, och det växer så, att man nästan ser, hur det 
växer. Man förstår då, att den långa väntetiden icke varit 
förgäfves, att många fördolda krafter varit därunder rastlöst 
verksamma för att bereda jordmånen och att, därför att detta 
arbete denna gång varit så grundligt, lifvet nu kan spira 


fram med så mycket större fart och mäktigare kraft. 
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Det hade varit en förfärande sen vår för diakonidéns in- 
plantande i vår kyrkas jord. Och mången hade blifvit otå- 
lig och missmodig och såg allt i svart. Men det visade sig, 
att jordmånen hade blifvit så mycket grundligare förberedd, 
behofvet djupare kändt, begreppen om diakonsakens mål och 
medel, uppgift och metoder klarare. — Icke predikande skulle 
bli diakonsakens egentliga uppgift, utan kärlekens gärningar. 
Dessa skulle icke bli en frivilligt antagen, oaflönad biuppgift, 
utan en lifsuppgift, en kallelseuppgift, som skulle kräfva en 
särskild utbildning vid en till kyrkan sig anslutande anstalt 
och som skulle ge sin innehafvare hans fulla underhåll. Icke 
för att bli församlingsdiakoner skulle diakonerna iförsta hand 
utbildas, då sådana tjänster icke ännu funnes att tillgå, utan 
för att bli anstaltsdiakoner, och därvid låge det närmast till 
hands att tänka på att söka tillgodose den legala fattigvår- 
dens behof af sådana. — Sedan denna uppfattning, till stor 
del en frukt af den långa förhistorien, mognat i den mans 
medvetande, som var af Gud utkorad till att bli den sven- 
ska diakonanstaltens grundläggare i vårt land, började det 
växa, och det växte så, att man såg, hur det växte, och såg 
det med gladaste förundran. Data och fakta härvid ligga 
icke längre bort i tiden, än att de annw torde. vara metriskt 
minne hos alla dem, som på närmare håll bevittnat vår sven- 
ska kyrkas lifsutveckling under senaste årtionden. Detingår 
dock i ämnet för detta föredrag att erinra åtminstone om de 
viktigaste tilldragelserna i anstaltens historia och nu i detta 
kapitel om dem, som stå i samband med anstaltens stiftande. 

Den 2 mars 1898 var Gestriklands prästsällskap samladt 
till sitt sedvanliga vårsammanträde i Gefle. På programmet 
var bl. a. upptaget som diskussionsämne: »Prästen och de 
fattiga.» Under det lifliga samtal, som utspann sig öfver 
detta ämne, framställde dåvarande kyrkoherden i Gefle, nu- 


mera biskop Lövgren ett förslag om utseende af en besty- 
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relse i och för ästadkommande af utbildningskurser för dia- 
koner. Detta förslag vann varm anklang, och bestyrelse utsågs 
genast, bestående af tre lekmän och tre präster, af hvilka 
förslagsställaren blef ordförande. 

Redan den 21 mars var denna bestyrelse färdig med 
sina förberedande åtgärder: utfärdande af inbjudning till nära 
150 personer, lekmän och präster, att i Gefle sammanträda 
för öfverläggning om åstadkommande af diakonkurser, vidare 
utarbetadt förslag till stadgar för bildande af ett sällskap för 
främjande af diakonsaken samt i några allmänna satser af- 
fattad plan till framläggande vid det blifvande konstituerande 
sammanträdet för diakonutbildningen, sådan man tänkt sig 
den under den närmaste framtiden »såsom en inledning till upp- 
komsten af en verklig diakonanstalt». 

Från ett s50-tal utom Gefle boende personer ingingo i 
rätt tid jakande svar på inbjudningen, åtföljda af uttryck för 
det varmaste deltagande för företaget. Till torsdagen den 
14 april utlystes sammanträdet, och beslöts därvid i öfverens- 
stämmelse med bestyrelsens förslag att bilda ett sällskap un- 
der namn af »Svenska Diakonsällskapet> med ändamål »att 
till svenska kyrkans tjänst för fattigas, sjukas, förkomnas 
eller eljest nödställdas vård och hjälp fostra och utbilda krist- 
liga män af evangelisk-lutherska bekännelsen» och att med 
några mindre ändringar antaga det framlagda förslaget till 
sällskapets stadgar. 

Därjämte beslöts, efter meddelandet af fattigvårdsstyrel- 
sens i Gefle medgifvande att upplåta både den stora fattig- 
vårdsinrättningen med dess härberge för vandrare m. fl. fili- 
aler och den enligt Elberfeldsystemet ordnade öppna fattig- 
vården till öfningsfält för de blifvande diakoneleverna, att 
utse Gefle stad t. v. till ort för den blifvande diakonutbild- 


ningen. — Omedelbart därpå förrättades styrelseval med hän- 
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syn tagen till det nyss fattade beslutet, så att flertalet af 
styrelseledamöter blef i Gefle bosatta personer. 

Redan samma dag konstituerade sig ock den nyvalda 
styrelsen. Funktionärer utsågos, förvaltningsutskott tillsattes, 
föreståndare för diakonutbildningen valdes, och beslöts, att 
den första utbildningskursen skulle taga sin början i oktober 
samma år. 

Och mycket riktigt. Den 31 oktober, reformationens 
födelsedag, var en icke så liten skara människor samlad i 
högtidsstämning på en Gefle stad tillhörig gård Nynäs, strax 
norr om staden. Och — samlad i hvad syfte? Jo, att inviga 
»Svenska Diakonanstalten», som där hade erhållit sin första 
bostad och som 10 dagar förut hade på allvar börjat sin 
verksamhet. 

Så fort hade nu allt utvecklat sig, att det måste erkän- 
nas, såsom stiftaren det gjorde i sitt invigningstal: »Hela 
denna invigningshögtidlighet med allt hvad därmed sam- 
manhänger måste erkännas vara ett under.» — >»>Öfver- 
allt ha vi påträffat öppna hjärtan och välvilliga händer». — 
Och: »Af Herren är det skedt. I hvarje godt verk äro män- 
niskorna blott redskap, hvarigenom Herren verkar. Det är 
han, som låter den goda tanken och planen i rätta stunden 
födas; det är ock han, som undanrödjer hindren för deras 
förverkligande och böjer människornas hjärtan att med väl- 
vilja omfatta dem. Honom ske därför ära!» 

Ja, så går det till, när den långa beredelsetiden nått sitt 
slut och uppfyllelsens dag är inne, när jordmånen är beredd 
och Herren sänder sol och regn. Då spirar brodden upp, 
det växer, så att man ser, hur det växer, hjärtana fyllas med 
hänförelse och fröjd, och sången ljuder till Herrens ära : 


»Ara ske Herren! Ja, Herren allena ske ära, 
Mäktig att göra långt mer, än vi mäkta begära ! 
Härligt och stort Ar hvad den Evige gjort: 
Honom vårt offer vi bära.» 
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Oo .- Oo o 
Och mången af dem, som hade förmånen att få vara 
med vid såväl Diakonsällskapets stiftande som Diakonan- 
staltens invigning, bevarar såsom ett af sina dyrbaraste min- 
nen, huru det kändes, när något af ett sådant Offer kdan frans 


bars. 


10 


Diakonanstaltens Nynästid 
1898 1i0—1905 ?9/3, 

Så var nu ändtligen diakonidén såsom ett senapskorn 
utsådd på svenska kyrkans åkerfält, och den hade ock skjutit 
upp sina hjärtblad ofvan jord. — Hvad skulle bli afutvecklin- 
gen: Skulle den kunna hålla hvad den skedda begynnelsen lof- 
vade? Ja det var många, som så frågade. Icke blott motståndare 
till företaget, ty sådana saknades icke, och kallsinniga vänner 
frågade så i misstro, utan ock varma vänner och gynnare frå- 
gade med bäfvan, isynnerhet när man såg dels på skröplighe- 
terna hos de mänskliga redskap, åt hvilka saken närmast var 
anförtrodd, dels på långsamheten i den på den första ringa 
begynnelsen följande tillväxten. — Men när Herren gifvit 
Zifvet, hvarför skulle icke han kunna gifva det, som på visst 
SAK mIn die an, vars ÖckE bar tecker ialla före daende 
tider allt bestaende arbete för Guds rike och först och sist 
Guds rike själft börjat såsom ett frö, »mindre än alla andra 
frön», och till en början växt förunderligt långsamt? — Så 
frågade å andra sidan £ron. Och tron kom icke heller nu på 
skam. Diakonanstalten växte. 

Den började med 3 elever, af hvilka dock blott en se- 
dan blef diakon och ännu kvarstår såsom sådan. Därefter 
ökades antalet med omkr. 4 hvarje år under hela Nynästiden 
ibivofön) EVA NOD LE NA BE SAS tillkommo. Dock afgingo 
från anstalten före uppbrottet från Nynäs tillsammans 14, 
däraf 3 genom döden, 3 på grund af sjukdom och 8 af andra 


orsaker. Vid Nynästidens slut hade anstalten efter c:a O'2 
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års tillvaro 24 bröder, däraf 7 invigda diakoner och 17 prof- 
diakoner. — Detta var ju ett ringa tal och enligt mångas 


mening alltför ringa. Men för deras tjänst, som möjligen 


tänka så än, vill jag påminna om att den så rikt välsignade 
svenska diakonissanstalten efter sin första 5-årsperiod hade 12 
systrar, däraf endast 2 invigda diakonissor. Och dock, huru 
mycket mer anlagd för tjänande verksamhet är icke af 
naturen kvinnan än mannen! Det var väl ock tanken få 
detta, som kom en framstående man, som under årtionden 
haft att fostra kristliga ynglingar för en diakonkallet närlig- 


vande uppgift, att med öfvertygelse förutsäga, att det aldrig 


skulle gå att i vår tid uppfostra svenska ynglingar för tjänare- 


kallet. »Ni får inga inträdessökande», försäkrade han. Er- 
farenheten har dock vederlagt hans alltför pessimistiska me- 
ning. 

Emellertid, huru ordnades det med de första diakonele- 
vernas utbildning? Det är redan i det föregående antydt, att 
man enligt den uppgjorda planen till att börja med icke vå- 
gade sig på mer än anordnande af diakonkurser »som inled- 
ning», såsom det hette i uppropet, »till uppkomsten af en 
verklig diakonanstalt». Dessa kurser skulle bli 2-åriga, så 
fördelade, att de det första året skulle hufvudsakligen vara af | 
teoretisk art, det andra aret al praktisk, hvardera kursen dock | 
räckande blott omkr. 7 månader. I den förra skulle ingå utom de 
vanliga allmänbildande ämnena följande teologiska ämnen för 
att införa i svenska kyrkans tro, då ju eleverna skulle utbil- 
das till att bli svenska kyrkans tjänare: bibelstudium, Augs- 
burgiska bekännelsen och kyrkohistoria jämte grunddragen i 
diakoniens historia. Därjämte skulle eleverna få handledning 
i nödiga tekniska specialämnen såsom bokföring, fattigvårds- 
lära sam atsuFSEm na 

I den praktiska kursen skulle ingå först och främst öf- 


ningar i fattigvård, men äfven i församlingsvård särskildt i 
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Brynäsdistriktet med sin medelpunkt i Församlingshuset, ett 


af de först uppförda i Sverige, om icke det första, samt, så 
långt man där kunde komma sig in, å Gefle lasarett. 

Efter denna plan försiggingo nu ock de första kurserna. 
Men om dessa än kunde gifva tillräcklig färdighet för skö- 
tande af fattigvård eller annat liknande yttre välgörenhets- 
arbete, icke voro de ägnade att lämna garanti nog för, att 
kursdeltagarne skulle kunna fylla de kraf, som den kristna 
församlingen hade rätt att ställa på verkliga diakoner, som 
framför allt ha att verka genom hvad de personligen äro, 
icke bara genom hvad de ha utaf kunskaper och färdigheter, 
Hurtue viktiga rderan i och för sig aro.— Detta varklorsaken 
till” att styrelsen utan att afvakta resultatet af den första, 
mera provisoriskt ordnade utbildningen redan hösten 1899 var 
färdig med ett förslag till sällskapets ordinarie möte om ut- 
sträckande af utbildningstiden till — i Jikhet med praxis vid 
de tyska diakonanstalterna — 35 år. — Men för att det skulle 
vara möjligt att realiseras, måste anstalten ha ökade resurser 
till att behålla sina alumner vid egen härd under en längre 
tid, än det nu var möjligt, för att vinna en varaktigare frukt 
af sitt uppfostringsarbete bland dem. Anstalten behöfde ett 
eget vårdhem som: öfningsfält. I styrelsens förslag ingick 
därför "ock planen att upprätta ett sådant. Och valet däraf 
gaf nästan sig själft, dels genom att vår förebild i Tyskland, 
Bielefeld-anstalten, från början valt detta, dels därigenom att 
grundande af sådana hem just då var uppe på dagordningen 
i Skandinavien och varit föremål for allvarlig öfverläggning 
vid det 4:de nordiska abnormskolemötet i Köpenhamn som- 
maren 1898. Jag menar hem för fallandesjuka. Och därvid 
låg det förstås närmast för oss att tänka på ett sådant hem 
för män. h 

Styrelsens förslag blef enhälligt antaget, men det dröjde 


2 år, innan beslutet kunde bli handling. — Och hvarför? Jo, 
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skulle man grunda ett dylikt hem, måste därmed vara för- 
enadt jordbruk och trädgårdsskötsel samt för vintertid olika 
slags handtverk, ty ett viktigt moment i epileptikervården är 
att mellan anfallen sysselsätta patienterna så mycket som 
möjligt med nyttigt och hälsosamt, för dem passande arbete. 
Men huru skulle man nu kunna få tillfälle till både det ena 
och det andra i samband med anstalten, då det icke ännu 
var någon möjlighet för denna att tänka på att köpa en egen- 
dom och för egara medel bygga ett epileptikerhem? Jo, det 
fanns på Nynäs en arrendator, hvars bostad kunde lätt in- 
rättas till ett sådant hem och hvars arrende — åtminstone en 
del däraf — vore utmärkt för anstalten att få öfvertaga. Un- 
derhandlingar inleddes med både honom och staden, men 
först efter 2 år på grund af genom utställningen i Gefle 1901 
mellankomna hinder lyckades det att vinna det åtrådda syfte- 
'målet. Och den 3 december s. å. invigdes diakonanstaltens 
första vårdhem, dess epileptikerhem, som blef snart helt upp- 
taget, då det från läkarehåll ej ansågs kunna mottaga mer 
ån 5 skyddslingar. 

På grund häraf kunde nu ock de antagna bestämmelserna 
rörande diakonutbildningen efterhand helt genomföras, men 
måste då ock Gefle stad släppa till allt hvad det hade att bjuda 
på af öfningsfält, hvilket den ock i mån af behof välvilligt 
gjorde. Till de gamla arbetsfälten: fattigvårdsinrättningen och 
fattigvärdskretsarna, församlingsdistrikten och lasarettet, där 
eleverna från år 1902 genomgå regelbundna kurser i sjukvård, 
kom så till det ena efter det andra af nya öfningsfält: lasarettets 
asyl för sinnessjuka män, cellfängelset, fattigvårdens barn- 
asyl, idiotanstalten på Karlsberg m. fl. samt därtill en inrätt- 
ning utom staden: fattiggården i Hille. 

Men hurudan blef då nu hufvudgången i utbildningen 
efter den nya ordningen? Jo, för den antagne eleven först 


en förprofstid af högst '/2 år — numera ett år —, hvarunder 
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han för anstaltens räkning sysselsättes med lämpligt arbete, 
om möjligt sådant, hvarvid han förut äger vana; därefter, om 
förprofvet utfallit lyckligt, högtidlig upptagning inom anstal- 
ten till profdiakon. Så en tid af minst 2 år som profdiakon, 
till hvilken tid det väsentliga af uppfostran och utbildningen är 
förlagdt. I regel infaller ock inom dessa år den teoretiska 
kursen, som ännu räcker blott omkr. 7 månader. I de prak- 
tiska öfningarna under de 2 åren ingår förstås icke blott di- 
rekt diakonarbete, utan ock åtskilligt annat arbete, som kom. 
mer till nytta för utansidan i diakonkallet, i synnerhet jord- 
bruksarbete för blifvande fattigvårds- och skyddshemsförestån- 
dare och trädgårdsarbete för äfven andra blifvande anstalts- 
diakoner. 

Den profdiakon, som efter de nämnda 2 årens slut »visat 
det ödmjuka sinne och den villighet och duglighet i sin tjänst, 
att en ansvarsfullare ställning kan anvisas honom», blir 
sedan genom en högtidlig invigningsakt i församlingskyrka 
upptagen söm diakon. Men därmed anses icke hans utbild- 
ning helt afslutad, utan står han ännu kvar i omkr. 2 år un- 
der styrelsens bestämmanderätt och uppbär sin lön från an- 
stalten. Först sedan 5 år förflutit från första inträdet vid an- 
stalten, äger diakonen att mera själfständigt mottaga anställ- 
ning. Dock har han ej rätt att börja egen verksamhet eller 
antaga ny plats, innan han erhållit styrelsens tillstånd därtill. 

Innan vi lämna detta kapitel, må vi redogöra för, huru 
den frukt kommit församlingen till godo, som vunnits genom 
anstaltens arbete under dess Nynästid. Såsom förut blifvit 
nämndt, voro vid tiden för uppbrottet från Nynäs anstaltens 
invigda diakoner till antalet 7. Af dessa hörde 2 till dem, 
som genomgått de första 2-åriga diakonkurserna. Efter väl 
vitsordad, något mer än 2-årig tjänstgöring, den ene som före- 
ståndare för härberget för vandrare och vårdare af sinnes- 
sjuka män vid fattigvärdsinrättningen i Gefle, den andre som 
uppsyningsman å Hernösands hospital, blefvo de jämte 2 an- 
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dra, som inträdt i den nya ordningen för utbildningen, invigda 
vid den första diakoninvigningen i Gefle stads kyrka den 17 
sept. 1902. Redan följande vår förflyttades den förstnämnde 
till. Gullgrufva i Helsingland, där han blef föreståndare för 
den där inrättade uppfostringsanstalten för vanartiga gossar. 
Samme diakon är nu utsedd till husfader vid det alkoholist- 
hem, som diakonanstalten uppfört å Sköndal och som om 
några veckor skall börja sin verksamhet. 

Den andre i ordningen kvarstod som uppsyningsman å 
Hernösands hospital till juli 1905, då han transporterades till 
liknande befattning vid Kristinehamns vida större hospital, 
där han ännu verkar på sin mycket kräfvande post. Af de 
35 öfriga under Nynästiden invigda diakonerna blef en anställd 
i fattigvårdens tjänst, 3 blefvo församlingsdiakoner, däraf dock 
en numera öfvergått till enskild verksamhet, samt en blef 
kassör vid diakonanstalten. 

Här rgiekadetisåledesticker eftetuberakning. sn Blottfeanal 
de 7 blef använd för fattigvården, som dock ställts som det 
närmaste målet för den första diakonutbildningen, men 3 för 
församlingsvården, som man trodde skulle behöfva ha en längre 
tid på sig, innan den var beredd att taga diakoneri sin tjänst. 
Men ingen var annat än glad öfver denna felberäkning, ty 
församlingsvården är dock diakonatets högsta uppgift, dess, 


såsom den blifvit kallad, >»blomma och krona». 


NE 
Diakonanstaltens flyttning till Sköndal och dess där hittills 
nådda utveckling. 

Om en växt, som man sätter värde på, icke har riktigt 
lämplig jord, där den står, icke heller har där fullt utrymme 
för att fritt utveckla sig samt därtill står för mycket i skug- 
gan, då brukar man, medan tid är, omplantera den och sätta 


den, där den kan få hvad den nu behöfver på ett högre ut- 
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vecklingsstadium för en kraftig tillväxt. Diakonanstaltens 
stiftare var redan från början icke främmande för tanken på, 
att en sådan omplantering af diakonanstalten kunde komma 
att bli behöflig. Så skrifver han i den skrift, som åtföljde 
inbjudningen till det konstituerande. mötet och som sedan blef 
n:r I af Diakonens I1:sta årg.: »Om Gud gifver växt åt före- 
taget, så anvisar han nog för framtiden rätta platsen åt dess 
vidare utveckling. Det är i alla händelser utan tvifvel af 
många skäl tjänligast, att man till en början icke söker sig 
fastare lokala bopålar, än att man med lätthet kan flytta till 
mera passande ort, i fall detta skulle visa sig förmånligare.» 
Och det blef efterhand på erfarenhetens väg allt tydligare, att 
ett ombyte af hemort för diakonanstalten måste ske. I hvil- 
ken stor tacksamhetsskuld anstalten än står till Gefle stads 
kommunala myndigheter, anstaltsstyrelser, församling och en- 
skilda välgörare för all åtnjuten välvilja under de första grund- 
läggande åren och huru synnerligen lämplig denna ort än 
var för diakonanstalten i dess första begynnelse, var den det 
icke i dess fortsatta utveckling. Den behöfde ett mera cen- 
tralt läge inom vårt vidsträckta land, där ett större flertal af 
allmänheten, särskildt vårt kyrkofolk, kunde bli i tillfälle 
att på ort och ställe taga personlig kännedom om den 
och fatta lefvande, offervilligt intresse för den. Den stod 
i Gefle litet för mycket 1 skuggan. I början gjorde det in- 
genting, men i längden hade det skadat. Därtill var det 
omöjligt för Gefle att med tiden förse anstalten med till- 
räckliga öfningsfält, samt slutligen var klimatet där mindre 
oynnsamt för våra epileptiska skyddslingar. Allvarsam upp- 
märksamhet fästes därvid redan genom första vårens erfaren- 
het, i det att då icke mindre än 2 af 5 afledo i följd af lung- 
inflammation. Allt detta gjorde, att, när på grund af ho- 
tande bostadsbrist på Nynäs genom det jämförelsevis starka 


tillfödet af diakonämnen år 1903 frågan om anskaffande af 
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eget hem på egen rymlig mark blef särskildt aktuell, det 
klarnade snart nog — dock icke utan ett och annat miss- 
lyckadt försök att finna hvad man sökte på närmare håll —, 
att anstalten borde bryta upp från Gefle för att vinna hem- 
ortsrätt i en trakt, där den för all framtid kunde få tillgång 
till de största möjliga resurser i olika afseenden. Och hvar 
vore den trakten att finna annat än i hufvudstadens närhet? 

Men hvar finna den egendom, som anstalten behöfde, 
som just vore den rätta genom läge: skydd för kalla vindar, 
naturskönhet, som vederkvicker både vårdade och vårdare, 
lämpliga byggnadsplatser för den koloni af kärlekens anstal- 
ter, som här skulle efterhand uppföras, gynnsamma kommu- 
mkationer, eller åtminstone utsikt att snart vinna sådana m. 
fl. behöfliga förmåner? Skulle man här kunna efter eget för- 
stånd välja så, att man icke komme »i valet och kvalet» och 
att man slutligen kunde ena den mångtaliga styrelsen? Nej, 
här gällde det visserligen att arbeta: att resa omkring och 
se på egendomar, som voro till salu, men ock att bedja för 
att få vägledning ofvanifrån. — Och så förelåg ändtligen bland 
andra förslaget på Stora Sköndal i Brännkyrka, '/2 mil söder 
om Stockholm. När efter att ha behandlats på tvenne sam- 
manrcräden, den 17 mars och 29 april 1904, detta förslag var, 
så att säga, Z princip enhälligt antaget, då var stämningen i 
styrelsen en underlig blandning af bäfvande ansvarskänsla 
och glad hänförelse, hos den ena parten öfvervägande af det 
förra slaget, hos den andra af det senare. 

Men så måste saken ofördröjligen ordnas, innan beslutet 
kunde verkställas. I kassan var det, när första tanken väck- 
tes. på Sköndal, icke blott tomt, utan en brist på 10,000 kr. 
Och egendomen kostade 150,000 kr., som dock behöfde be- 
talas blott successivt under 10 år. Huru skulle man få debet 
och kredit att gå ihop? Ja, äfven här fick man snart anled- 


ning att bekänna såsom vid anstaltens stiftande: »På ett för- 
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underligt sätt har saken utvecklat sig. Öfverallt ha vi på- 
träffat öppna hjärtan och välvilliga händer.» Samma dag, som 
Sköndal »upptäcktes» för sitt nya ändamål, kom ett bref till 
anstalten med löfte att mot lifränta, som dock tidigast efter 
5 år skulle behöfva utbetalas, skänka 10,000 kr. eller precis 
samma summa, som fordrades som handpenning vid köpet 
af Sköndal. Under tiden mellan de båda nämnda sty- 
relsesammanträdena, således inom 12/2 månad, samlades i rena 
gåfvor 16,000 kr. Därefter utfärdades upprop till bildande af 
ett understödsbolag med aktier a 100 kr., som skulle för kö- 
pets verkställande -försträcka sällskapet penningar genom ett 
räntefritt lån under minst 5 år af tillsammans minst 50,000 
kr. Skulle detta bolag hinna inom laga tid komma till stånd, 
måste denna summa vara tecknad före den 10 febr. 1905, 
till hvilken dag konstituerande bolagsstämma var utlyst. En 
vecka förut fattades det ännu c:a I 3,000 kr. Ett utsändt tryckt 
brefkort med underrättelse härom verkade. Hela den reste- 
rande summan var inne i rätt tid. Och icke blott detta. Pa 
annan väg strömmade ock in. På utsatt dag var minimi- 
summan öfvertecknad med 8,300 kr. Och därmed var inkö- 
pet af Stora Sköndal ekonomiskt betryggadt. — Långt före 
denna dag hade emellertid köpekontrakt måst underskrifvas 
och egendomen delvis tagas 1 besittning, detta senare sär- 
skildt för uppförande därstädes före flyttningen af ett hem 
för våra epileptiska skyddslingar, så pass stort tilltaget, att 
det kunde framdeles rymma åtminstone ett 20-tal patienter 
och nu närmast tjäna som provisorisk bostad för största de- 
len af anstaltens öfriga personal, medan de gamla byggna- 
derna å Sköndal undergingo en välbehöflig restauration. För 
deltagande i detta byggnadsarbete liksom ock i annat nödigt 
arbete på egendomen hade redan hösten 1904 en »förtrupp> 
af 4 man från anstalten gjort sitt intåg på Sköndal. Men 


först den 30 mars 1905 följde själfva hufvudstyrkan efter. 14 
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dagar förut hade ock befallningsman och trädgårdsmästare 
med behöflig tjänstepersonal gjort sitt inträde, och efterhand 
kommo till före första årets utgång 7 nya diakonelever. Som 
icke blott byggnaderna på Sköndal behöfde restaureras, utan 
hela egendomen med jordbruk och trädgård och lefvande 
och döda inventarier, med rubb och stubb, så blef den för- 
sta tiden på Sköndal en vedermödornas och pröfningarnas 
tid af sådant slag, att den är och förblir för den oinvigde, 
såsom den första på Sköndal, före den stora flyttningen till- 
fälligt tjänstgörande husmodern brukade skrifva, Obeskriflig 
med två tjocka streck under o. När då. härtill med de nya 
elever, som under sådana förhållanden alltfort kommo in, det 
kräfde tid för anstalten att med sitt inre, andliga gemensam- 
hetslif komma till rätta i den nya omgifningen, företedde 
diakonanstalten någon tid framåt bilden af en planta, som, 
omplanterad i ny jord, är i kritiskt läge, sväfvar liksom mel- 
lan lif och död. Dess stängel slappnar och bladen sloka allt- 
mer. Men har den lyckligt kommit igenom denna svåra tid 
och nu i den nya, bättre jordmånen fått fäste för sina rötter 
och så åter börjat kunna draga till sig must och näring ur 
jorden, då skjuter den sedan en kraftigare växt, än hvad det 
var möjligt före omplanteringen. Så hoppas vi, att det ock 
skall ske med diakonanstalten efter dess flyttning till Skön- 
dal. Och lofvande tecken därtill ha redan börjat visa sig. 
Den, som för 3 år sedan såg Sköndal och verkligen minns, 
hur det då såg ut, känner nu, när han får se det, knappast 
igen det. Allt det gamla framträder i förnyad gestalt och 
mycket rent 2y2/ har kommit till. Bland det senare intager 
främsta rummet anstaltens andra vårdhem, alkoholisthemmet för 
arbetare, som, där det ligger på sin vackra bergshöjd vid 
skogsbrynet på några hundra meters afstånd från hufvudgår- 
den, ter sig som ett riktigt ståtligt herresäte. Hvad som 
dock hittills icke så litet hållit tillbaka den yttre utvecklin- 
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gen på Sköndal, är förhalandet med spårvägsfrågans afgö- 
rande. Hade den icke gått i knut, så hade nu utan tvifvel 
den norra delen af egendomen varit i fart med att bebyggas 
med »egna-hemsvillor» och därmed ock anstaltens ekonomi 
förbättras, hvilken, såsom det nu är, ännu ger anledning till 
tryckande bekymmer. Vi hoppas dock, att det snart skall 
lyckas staten och staden att lösa upp knuten. 

Det allra viktigaste är emellertid, att antalet bröder fort- 
farande ökats. Väl ha sedan flyttningen 8 utträdt, men icke 
mindre än 26 ha tills dato inträdt. Antalet invigda bröder 
är nu 21, profdiakoner 13 och diakonelever 10, summa brö- 
der alltså 44. Hela antalet från början antagna är 68. Så 
ledes ha kunnat bibehållas vid anstalten nära 65 ?/9. Detta 
är en mycket glädjande siffra, om man jämför den med mot- 
svarande vid liknande anstalter. Vid den svenska diakoniss- 
anstalten voro under de 25 första åren de kvarstående icke 
fullt 25 ?/o; vid Rauhes Haus, den första tyska diakonanstal- 
ten, till år: r902 icke-fullt 50 0/6; i Bielefeld, vid den bekanta 
Bodelschwinghska diakonanstalten, endast något mer än 10 ”/o. 
Med hänsyn till den sistnämnda siffran säger Schneider i 
Kirchliches Jahrbuch för 1904: »Gut, dass solch starke Sich- 
tung geschieht. Besser eine kleine Kerntruppe als tin Heer 
unsicherer Kantonisten!» Och nog är det väl riktigt, här om 
någonsin, att se mera på kvaliteten än kvantiteten. Vid ett 
af våra årsmöten yttrade en vördad församlingslärare: »Hvad 
10 byggt upp, kan ex rifva ned.» 

Hvad angår de nuvarande öfningsfälten för den prak- 
tiska utbildningen, har ju anstalten ännu tillgång till de förut 
nämnda i Gefle, men komma de nu för afståndets skull icke 
så ofta i användning som förr. Dock pågå ännu de regel- 
bundna sjukvårdskurserna å Gefle lasarett (liksom vårdare- 
platsen å dess manliga sinnessjukafdelning uppehålles af 
växlande profdiakoner). Till dessa äldre öfningsfält ha 
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emellertid efter behof tillkommit nya i Stockholm. Särskildt 
värdefulla äro de regelbundna, I-åriga sjukvårdskurserna för 
2 samtida profdiakoner å Diakonissanstaltens nya präktiga 
sjukhus. Också ha vi förstås de 2 vårdhemmen på Sköndal, 
hvilka vi hoppas skola så småningom tillökas med en hel 
kolomi af sådana: skyddshem för vanartiga gossar, nya epi- 
leptikershem, som behöfva grundas och det snart, särskildt 
för patienternas så nödiga grupperings skull, samt sjukhus, 
som blir i sig själft behöfligt, i mån som anstalten i öfrigt 
växer ut, och hvars behöflighet för diakonutbildningen är i 
synnerhet trängande, då nu blott ett fåtal af bröderna är i 
tillfälle att vinna färdighet i sjukvård, som dock hvarje dia- 
kon, i hvilket arbete han än närmast står, borde vara hemma i. 

Slutligen må nämnas, att bröderna ock öfvas i mån af 
tid och tillgång till därför disponibla krafter i församlingsvård 
inom Brännkyrka församling, nämligen på området närmast 
kring anstalten. 

Ändtligen böra vi väl nu ock kasta en blick på diakon- 
stationerna för att få upplysa om, inom hvilka grenar af den 
kyrkliga kärleksverksamheten våra invigda diakoner f. n. ar- 
beta. Först komma föorsamlings- och fattigvården, hvardera 
med 5 'diakoner, därnäst skyddshem, sinnessjukvård och epi- 
leptikervård med 2 på hvarje samt diakonanstalten, vård af 
blinda gossar och missionsdiakoni, hvardera med en diakon. 
En diakon är tjänstledig för idkande af studier. Bland de 
20 tjänstgörande stå dock ännu 3 i fortsatta öfningar. 

Man säger, att siffror tala. Eftersom vi nu kommit in på 
litét statistik, må nu ock till sist några siffror angående an- 
staltens ekonomi vittna på sitt sätt om, huru anstalten vuxit 
under de 10 åren. Vi vilja i runda tal ange inkomst- och 
utgiftsposterna under det första året, året före och året efter 
flyttningen till Sköndal samt det sist afslutade räkenskaps- 


Oo . . Oo oo -- . 
året. Men i dessa summor ingå blott de, så att säga, ordi- 
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narie inkomsterna och utgifterna, icke extra sådana, som gälla 
egendomsköpet, större nybyggnader o. s. v. Alltså: 

TOGSL IRK NG Or kr, Utö 13,300 Met. 

KIOO4NI RIO;2501 [RIIS 18;000K5 

KOORTI 30OONS IE M28, 40005 

KOPP O;OO0K SP HIN2OOL 


Och härmed ha vi nui några hufvuddrag följt den sven- 
ska diakonanstalten i dess utvecklingsgång, från att den blott 
var en tanke, en idé, fram till denna dag, då den firar min- 
net af sin IO-åriga faktiska tillvaro. Därvid ha vi dock måst 
begränsa oss till att se den egentligen blott från ez sida, som 
likväl obestridligen är den allra viktigaste: diakonutbildningen 
och hvad därmed oupplösligt sammanhänger. 

Jag började denna historik med att till vår tros uppmun- 
franHerinra sem, ett, stort träd; som ur ett mycket litet” korn 
tysk jord vuxit fram till att inbjuda en tallös här af himme- 
lens fåglar att på dess kvistar i trygghet och ro bygga sina 
nästen. Jag vill sluta med att peka på ett annat liknande 
träd på fransk protestantisk mark, nämligen anstalten Laforce 
i sydvästra Frankrike, grundad och i de 38 första åren ledd 
af pastor John Bost. Det berättas, att, när någon frågade 
honom en gång, om han ej uppfylldes af glädje och tack- 
samhet, då han såg tillbaka på allt det, som Gud tillåtit ho- 
nom utföra, han svarade: »Min vän, jag ser aldrig på det, 
som redan är gjordt, utan endast på det, som ännu återstår 
att göra.» Vi förstå andemeningen i hans ord och vi må 
lära af den. Nog må med afseende på vår diakonanstalt 
våra hjärtan fyllas af glädje och tacksamhet för hvad som är 
gjordt, nog må vi prisa Gud därför och äfven tacka männi- 


skor för andliga och lekamliga gåfvor, hvarmed de hjälpt till 
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att föra fram det, som är gjordt, tacka framför allt vår sven- 
ska kyrka, därför att hon alltmer upptagit denna anstalt och 
gjort den till szZZ barn, till szz tjänarinna. Men ännu är bar- 
net så litet, tjänarinnan förmår så föga uträtta, verket är i en 
så ringa begynnelse. Därför må viingalunda stanna vid hvad 
som är gjordt, utan vi må ater och äter serpa det, som 
ännu återstår att göra». Och hur mycket är icke det! Huru 
är icke vårt svenska folk just nu midt inne i samma period 
som den i den tyska nationens lif, som Fliedner för omkr 50 
år sedan skildrade så: »Århundradets jättelika framsteg i in- 
dustriellt hänseende har medfört en jämnlöpande utveckling 
nedåt i sedligt afseende. Nöden i de lägsta folklagren är 
stor, och det jäser farligt i massorna. Den kristliga kärlekens 
olja måste gjutas öfver de vilda vågorna.» Ja, det är just 
det enda riktiga sättet för den kristna församlingen att arbeta 
på att lösa de sociala frågorna: att gjuta den kristliga kär- 
lekens olja på oroliga vågor, af hvilken nöd de än må vara 
upprörda. Må hon icke tröttna därmed, må vi, hennes barn, 
icke tröttna att i var tid göra värt därför. Och matte den 


svenska diakonanstalten såsom en god tjänarinna i sin mo- 


ders hus alltmer förkofras i att ock kunna göra sitt. Aldrig 


tillbaka, ständigt framåt! 
» Framåt i Jesu namn!» Det blef från början gifvet 


som hennes lösen. Det förgäte hon aldrig! 


Herbert Widman. 
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Kristligt positiv teologi kontra rationaliserande 
teologi. 


I sin berömda dogmatik säger Schleiermacher om be- 
greppet »posztiv» bl. a. följande: »Dieses nun soll durch den 
Ausdruck positiv bezeichnet werden, der individuelle Inhalt 
der gesammten frommen Lebensmomente innerhalb einer re- 
ligiösen Gemeinschaft, sofern derselbe abhängig ist von der 
Urthatsache, aus welcher die Gemeinschaft selbst als eine zu- 
sammenhängende geschichtliche Erscheinung hervorgegangen 
ist.» ($ 9). Häraf inses tydligt, att begreppet »positiv» .an- 
gifver bundenheten zcke vid »det historiska» i allmänhet, utan 
vid just »det historiska», hvarur den ifrågavarande religiösa 
gemenskapen framgått. »Kristligt positiv» är sålunda en teo- 
logi zcke, om den blott anknyter vid något historiskt, utan 
endast, om den anknyter vid just »det historiska», hvarifrån 
de kristtrognas församling leder sitt upphof: de historiska fakta 
BREES L DA 

Den »kristligt positiva» teologien bygger på just detta 
historiska såsom på en fast förutsättning. Och den anser sig 
vara fullt berättigad härtill, emedan församlingen, som den 
tillhör och vill tjäna, är dessa historiska faktas verkan och 
sålunda just genom sen verklighet tillfyllest bestyrker dessa 
faktas verklighet.! 

Det finns öfver hufvud icke någon »förutsättningslös» teo- 
logi. T. o. m. Herrmanns teologi hvilar på den förutsättnin- 
gen, som är »Jesu inre lifs> fakticitet. H. har icke ådaga- 
lagt, att »Jesu inre lif» faktiskt existerat. H. har uteslutit 
Sä jr Alen Tod und Auferstehung Jesu als Grundlagen der 


Heilsgemeinde (Leipzig, Deichert, 1909), hvilken synnerligen värdefulla 
broschyr inom kort utkommer i svensk öfversättning. 
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frågan om dess fakticitet från det teologiska forskningsområdet. 
»Jesu inre lif» är för H. ett teologiskt postulat, hvarvid H. an- 
knutit sin teologi. Men genom denna anknytning är H:s teo- 
logi icke »positiv», långt mindre »kristligt positiv», ty »Fesu 
inre lif» hör icke till det »historiska» i allmänhet, långt 
mindre till jus! »det historiska», som är den kristtrogna försam- 
lingens grundval. Herrmann har ju tagit sin tillflykt till >Jesu 
inre lif» i dess isolering från det yttre just för att undgå be- 
röring med den af H. afskydda »/häistoriska kritiken». Och 
framför allt trenne framstående dogmatiker hafva — från olika 
ståndpunkter — konstaterat, att Herrmann i »Jesu inre lif» 
verkligen funnit något, som icke faller inom »den historiska 
kritikens>» område och sålunda icke tillhör »det historiska». 
Prof. Lemime i Heidelberg sade redan 1891: »Die Einwirkung, 
die dieser Gott auf das Leben der Christen ausubt, ist na- 
tärlich im wesentlichen eine moralische, in der Stätzung der 
ethischen Erhebung uber die Welt durch die Gottesidée be- 
stehende. Ich von meinem Standpunkt aus muss sogar sa- 
gen: jener deistische Gott... ist im Grunde genommen nur 
die personifizierte und apotheosierte Macht des sittlich Guten, 
die moralische Idee als Menschheitsidée! gedacht und darum 
menschenähnlich in das Bild des geistigen, sich selbst bestim- 
menden »Willens umgesetzt.> Vidare förtjänar anföras professor 
Tröltselt's uttalande om Herrmann i Zeitschrift fur Theologie 
und Kirche 1902: »Das Spezifisch-Christliche der christlichen 
Ethik besteht also nicht in irgendwelchen Bestimmtheiten des 
sittlichen Ideals, sondern dieses deckt sich wvöllig mit dem 
national-sittlichen Ideal! Es besteht nur in die Hilfe zu der 
Erfäöllung dieses Ideals, in der Erlösungskraft... Die christ- 
liche Sittlichkeit bringt somit nicht Neues in der Bestimmung 
des sittlichen Zweckes selbst, und ihre höheren Kräfte flies- 
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sen nicht aus einem höheren Zweck, sondern ste inkarniert 
sozusagen den rationalsittlicher Zweck" bloss in einer schlech- 
thin vollkommenen Gestalt und gewährt die Kräfte zu dessen 
Erreichung.» Slutligen har prof. R. H. Griitsmacher i Ro- 
stock i den 1908 utkomna nya upplagan af Franck's Ge- 
schichte und Kritik der neueren Theologie seit Schleierma- 
cher» publicerat en utförlig exposé och kritik af Herrmanns 
teologi, hvilken af undertecknad i korthet refererades i Svensk 
Kyrkotidning, 1908, n:o 3. Ur detta sammanhang vill jag 
här anföra följande: »Herrmanns Jesus ist nichts anderes als 
eine Perzonifisierung seines gegenwiärtigen, religiös-sittlichen 
Ideals" in einer geschichtlichen Grösse, die von den Schran- 
kkenWidier (est ber unsistetsubpehalt, Ibefreit: istyrdier Ge genwart 
Wind Sum dievVerganoenhetprojiziert, wmierstete” dadureh 
wirksamer zu gestalten. Denn nur so erklärt sich die Aus- 
scheidung des 'inneren Lebens Jesu" aus seinem gesamten 
Geschichtsbilde; die Geschichte selbst gibt nicht den gering- 
Sten Amlass Zu, diesen trennungbi(sid:=428). Jesu inre Mif 
hos Herrmann är alltså enligt ofvan citerade dogmatici intet 
annat än persomfikation af det tidlöst rationellt-sedliga idealet. 
Och denna kritik af H:s teologi är alltför välgrundad för att 
kunna vederläggas, allra minst så lättvindigt, som docent 
Aulén i Bibelforskaren 1908, häft. 5, tror, nämligen genom 
blotta framkastandet af det obevisade påståendet, att det hela 
endast är en »Herrmanns karrikatyr». Nej, här kräfvas verk- 
liga bevis för, att »Jesu inre lif verkligen hör till »det hi- 
storiska», d. v. s. till det för den afskydda »historiska  kriti- 
ken» tillgängliga, Så länge sådana bevis ännu alltjämt låta 
vänta på sig, anse vi oss hafva alla skäl till att karaktär 
sera Herrmanns teologi såsom varande just det, som enligt 


Schleiermacher är motsatsen till »positiv», nämligen principiellt 
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rationaliserande — lösryckt från allt historiskt och därmed 
äfven från den kristna församlingens historia. Och det samma 
gäller naturligtvis äfven om Herrmanns andefränder i Bibel- 
forskaren och annorstädes — huru gärna dessa än utgifva 
sig för att vara »positiva.» 

Vilja vi alltså utröna, om en teologi är »kristligt positiv» 
eller icke, så måste vi undersöka den £valizativt. Härvid är 
det zcke på kvalitéen af »anknytningen vid det historiska», 
Zeke på »fastheten och innerligheten i sammanbindandet», som 
uppmärksamheten skall riktas, utan det är på »det historiskas» 
kvalité, som blicken då bör fästas. Man bör först och främst 
tillse, att »det historiska», hvarvid teologien anknyter, verkli- 
gen är historiskt och alltså tillhör den historiska kritikens 
område. Man bör vidare undersöka, om »det historiska», 
hvarpå teologien bygger, är just de historiska fakta i Fesu 
Zif, hvilka utgöra den kristna församlingens bärkraftiga grund- 
valar, och af hvilka de viktigaste som kortast angifvas i den 
s. k. apostoliska trosbekännelsen. Att dessa historiska fakta 
i Jesu lif äro många och såsom sådana bilda »ett kvantum», 
förrycker så mycket mindre den kvalitativa synpunkten, som 
erfarenheten bestyrker, att den, som verkligen i tron bygger 
på eft bland dessa fakta, äfven måste — om han vill vara 
konsekvent — bygga på alla. Dessa yttre fakta bilda näm- 
ligen en sammanhängande, obruten kedja, alltifrån Jesu an- 
komst hit till jorden och ända t. o. m. Hans himmelsfärd — 
en kedja, i hvilken hvarje länk har sin större eller mindre 
betydelse i det helas sammanhang och fördenskull är oumbär- 
lig och oersättlig i totaliteten. 

Sedan vi sålunda hafva konstaterat, az en teologi är 
»kristligt positiv», kunna vi skrida vidare till undersökning 
af positivitetens styrka. Då, men också först då, aktgifva vi på 
kvalitecen at anknytningen vid de historiska fakta i Jesu lf. 


KRISTEIGIEPOSITTIVIBOBOGI SET 


I samma mån som denna är »fast och innerlig», i samma 
mån är teologien starkt »kristligt positiv». 

Denna kristligt positiva teologi har från vissa håll blifvit 
betecknad såsom en »nygrundtvigianism i uppsegling». Huru 
oriktigt detta påstående är, inses lätt af enhvar, som känner 
å ena sidan den gamla grundtvigianismen och å andra sidan 
den moderna positiva teologien. Det specifikt utmärkande 
för den förra var ju, att den s. k. apostoliska trosbekännel- 
sen ansågs vara ordagrant dikterad af Kristus och såsom 
sådan ej blott oöfverträftbar, utan t. o. m. af betydligt 
högre värde än bibeln. Den moderna positiva teologien 
däremot har visserligen såsom ett väsentligt! kännemärke, 
att den anknyter vid de historiska fakta i Jesu lif, hvilka fått 
ett kortfattadt uttryck i den s. k. apostoliska trosbekännelsen, 
men därmed har denna teologi zngalunda velat försvara själfva 
formuleringen at den s. k. apostoliska trosbekännelsen såsom 
härrörande direkt från Kristus eller från apostlarna eller såsom 
SOlvertratbar.  Vissarpetydelsefulla fakta i Jesu lif tlex 
hans Jordan-upplefvelser, saknas ju f. n. i Apostolikum. Vi 
utgå zcke från denna, utan vi utgå från de historiska fakta i Jesu 
lif, om hvilka vår gamla bibel bringar oss kännedom, och på 
hvilka de kristtrognas församling enligt bibelns vittnesbörd 
grundar sig. 

Carl Dymling. 

1 I januari 1909 publicerar prof. Griitzemacher i Rostock en serie aft- 
handlingar, bland hvilka en skall tydligt markera »die prinzipielle Eigen- 
art der positiven Theologie». 
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Jesu Jordan-upplefvelser. 


En värdesättning. 


"Redan blott en flyktig blick in i kyrkoårets perikopsy- 
stem är tillräcklig, 


den därmed omedelbart sammanhängande Gudsuppenbarelsen 


för att vi skola märka, att Jesu dop och 


vid Jordan fått sig däri anvisade en ytterst undanskymd plats. 
Minnet af dessa fakta i vår Frälsares lif firas nämligen på 
söndagen mellan nyår och trettonde och följaktligen blott de 
år, då hvarken nyårsdagen eller trettondedagen infalla på 
söndag. I denna placering röjer sig omisskännligen en znder- 
skattning af Jesu Jordan-upplefvelsers betydelse för hela hans 
lif och verksamhet. 

Å andra sidan hör man numera ej sällan röster höjas, 
hvilka påyrka, att Yesu födelsehögtid ej längre skall inräknas 
bland kyrkoårets trenne stora högtider, utan skall utbytas 
mot Jesu dophögtid. Dopet, icke födelsen, är — enligt dessas 
mening — »den Guds gärning, som mäktat gifva tillräcklig 
bärkraft åt Jesu lifv. Vid dopet »upplefde Jesus» — så sä- 
ger man vidare — »den underfulla erfarenhet, som gjorde 
honom till Kristus, ja till allas vår frälsare». Vid dopet 
»kom anden öfver honom».! Att detta emellertid innebär 
en Ööfverskattning af Jesu dop och Gudsuppenbarelsen vid 
Jordan, vilja vi i det följande söka ådagalägga med stöd af 
den evangeliska historien. 

Denna gifver oss först och främst rätt att tydligt skilja 
Jesu dop från Gudsuppenbarelsen, som följde omedelbart efter 
Jesu uppstigande ur Jordan (jir Matt 3: 16; Marko ro; 


bl 


"Jir £. Hallgren, När instiftades det kristna dopet? (Kristendomen 
OCH Varstd; 19005 Ia 7, Sid 23 3KONAD 
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Luk. 3: 21; »då Jesus bad»). Dessa två voro alltså icke sam- 
tidiga. Intet i den evangeliska historien gifver tillkänna, att de 
skola betraktas såsom blott en enda akt. Tvärtom framträda 
de såsom tvenne; den ena förändrar icke den andras karak- 
tär. Först mottog Jesus Johannesdopet; sedan fick han Guds- 
uppenbarelsen. 

Hvad då först Yohannesdopet beträffar, hvilket Jesus un- 
derkastade sig, så var detta just det »gamla» Johannesdopet, 
hvarmed de skaror döptes, som kommo till Johannes. Jesus, 
som blef döpt, förvandlade ingalunda det »gamla» Johannes- 
dopets väsenskaraktär. Det blef zcke »något nytt» — såsom 
kyrkoh. Hallgren påstår. Frågan är alltså närmast den: Hvad 
är Fohannesdopets väsen? Spörsmålet är omstridt. Man har 
åa ena sidan fattat Johannesdopet såsom lika verkningskraftigt 
som det kristna dopet. Man har å andra sidan blott velat 
tillmäta det symbolisk betydelse. Mot den förra uppfattnin- 
gen talar framför allt Johannes betonande"' af åtskillnaden 
mellantiströdöpirockriesw dopugt Matti 3: ERS 
Jon: 33) Dessa Johannesord har man sökt komma ifran 
genom att inskränka Jesu »döpande med Anden> till den 
stora andeutgjutelsen på första pingstdagen. Och: man har 
tänkt sig en syndautplånande andekraft inlagd i Johannes” 
vattendop. Huru ohållbar denna af bl. a. 1600-talets luther- 
ska ortodoxi omhuldade uppfattning är, framgår ej minst tyd- 
ligt däraf, att t. o. m. en så energisk förkämpe för denna 
som Philippi” nödgats medgifva, att för Zesus kunde Johan- 


nesdopet blott hafva symbolisk betydelse.? Är det emellertid 


anse vi oss kunna fasthålla vid dessa Johannes” uttalanden såsom historiska 
och zecke såsom tendentiöst hopdiktade för att upphöja det kristna dopet 
på Johannesdopets bekostnad. 

? Jfr dennes Kirchliche Glaubenslehre, V, 2 (2:a uppl) sid. 216. 

3 »En skenhandling af Jesus utan verklig innebörd är otänkbar.» (Kol- 
modin, Är Johannesevangeliets Kristusbild en annan än synoptikernas? 
sid:n63). 

Kyrklig Tidskrift 1908. Häft 6. 
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klart, att den, som döpes, icke förändrar dopets väsenska- 
raktär, så utgör ju det faktum, att 7esus lät Johannes döpa. 
sig, ett obestridligt vittnesbörd därom, att Johannes-dopet alle- 
nast var en gammaltestamentlig sinnebildlig handling. Denna 
symboliska uppfattning af Johannesdopet har försvarats och 
häfdas alltjämt ej blott af romersk-katolska kyrkan och dess 
teologer (jfr t. ex. AH. Schell, Katholische Dogmatik, IV, 1893, 
sid. 448 f.), utan äfven af lutherska teologer i skilda teologi- 
ska läger (t. ex. von Zezschwitz, H. Cremer, Althaus, Wendt): 

Frågan blir då, /wilken symbolisk betydelse Johannes- 
dopet har. Själf betecknade Johannes sitt dop såsom »bätt- 
ringens dop till syndernas förlåtelse» (Mark. 1: 4; Luk. 3: 33 
eller såsom ett dop »till bättring» (Matt. 3: 11). Vare sig 
syndabekännelsen, hvarom det talas i samband med Johan- 
nesdopet, (Matt. 3: 6; Mark. 1: 5) aflades i uttryckliga orda- 
lag eller själfva mottagandet af Johannesdopet innebar en stilla- 
tigande syndabekännelse, så torde emellertid Johannesdopet 
hafva symboliserat både bättringen och syndaförlåtelsen. Det 
fullständiga nedsänkandet i Jordanvattnet framställde ju bild- 
ligt den gamla människans dödsvigning (jfr I Petr. 3:20, 21). 
Och den: utlofvade syndaförlåtelsen fick sitt bildliga uttryck 
däruti, att den, som så låtit sig helt nedsänkas i Jordanvatt- 
net, blef helt rentvagen. Sammanfatta vi allt uti ett, så torde 
vi kunna säga, att Johannesdopet gaf uttryck åt beredvillig- 
heten att offra allt för himmelriket, som var nära. Det var 
sålunda den ångerfulles vigning vid himmelriket. 

Sedan vi fastställt detta, vända vi oss till den viktiga 
frågan: Hvarför kom då Yesus till Johannes »för att döpas af 
honom?» De finnas, som öppet förneka, att det var den z 
sig själf helige och syndfrie, som då kom till Johannes. Huru 
kraftigt än den evangeliska historien alltigenom bestyrker 
Jesu syndfrihet, så anse vissa radikala teologer detta höra till 


evangelisternas »öfvermålning» af den verkliga Jesusbilden. 
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Så t. ex. säger O. Holtzmann i sin på djärfva konstruktioner 
rika bok: »Leben Jesu» (1901), sid. 107: »Als er (Jesus) sich 
entschloss zu Johannes zu gehen, so glaubte er fär sich per- 
sönlich der Sändenvergebung nicht ganz entraten zu sollen.» 
Samma tankegång igenfinna vi bl. a. i Bousser's »Jesus» (sid. 
98): »Er (Jesus) kam zur Sändenvergebung und Busse schaf- 
fenden Taufe des Täufers.» Denna uppfattning sammanhän- 
ger med förnekelsen bl. a. däraf, att Jesus före sitt dop hade 
ett medvetande om, att Han var Guds Son i enastående be- 
märkelse. Då vi emellertid iakttagit, att det är just detta 
medvetande,! som så att säga utgör den röda tråden, som 
går igenom hela Jesu offentliga verksamhet, så anse vi det 
nödvändigt att förutsätta, att detta medvetande vaknat, långt 
innan Jesus såsom en ungefär 30-årig man mottog dopet och 
så begynte den offentliga verksamheten. I berättelsen om 
den. 12-årige Jesus i templet (Luk. 2: 41—52) se vi ett märk- 
ligt vittnesbörd just härom. T. o. m. inom den teologkrets, 
där Jesu barndomshistoria för öfrigt plägar hänföras till my- 
terna, — t. o. m. ibland dem finns det verkligen forskare, 
som icke hafva något väsentligt att invända mot berättelsen 
om Jesu första tempelbesök. (Ifr W. Beyschlag, Das Leben 
NeESt Hit gon frstd: 74 ockrsid i TAM) IEStar detisalundar ör 
oss fast, att Jesus redan före dopet hade ett tidigt väckt och 
under de stilla åren i Nazareth så småningom uppklarnadt 
medvetande om sitt säregna Gudsförhållande, så hafva vii 


och därmed erkänt, att Jesus redan då var medveten om sin 


1 Steinbeck beskrifver detta medvetande närmare: »als Bewusstsein 
einer nur ihm zukommenden persönlichen Wesenverwandtschaft mit Gott, 
als Bewusstsein einer so vollkommenen, inneren Einheit mit dem Vater 
im Himmel, wie sie nach biblischer, offenbarungsmässiger Auschauung 
einem Menschen, der seiner Persönlichkeit nach aus der Menschenwelt 
stammt, weder als Gabe verliehen noch von ihm auf dem Wege der Ent- 
wicklung errungen werden kann.» (Das göttliche Selbstbewusstsein Jesu, 


1908, sid. 19). 
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syndfrihet, ty detta medvetande var oskiljaktigt förbundet med 
hans Guds-Sons-medvetande. Ur detta medvetande växte Jesu 
Messias-medvetande fram, d. v. s. Jesu medvetande om sin 
specifika kallelse.t Och att äfven Messias-medvetandet var 
förhanden hos Jesus redan före dopet, anse vi oss kunna 
spåra i Jesu samtal med Johannes? strax före dopet — det 
enda samtal mellan desse män, som blifvit åt oss bevaradt 
(Matt. 3: 14, 15). Där erkände ju Jesus, att Johannes vägran 
var i och för sig berättigad. Jesus var alltså medveten om, 
att han icke till sin person var en syndare såsom de andra, 
som kommo till Johannes, och att han följaktligen icke för 
sin egen person behöfde Johannesdopet. Men det oaktadt 
ansåg Jesus, att mottagandet af detta för syndare afsedda 
dop hörde till den rättfärdighet, som det ålåg honom att 
uppfylla. Våga vi icke förutsätta, att det var en innehållslös 
ceremoni, som Jesus därmed underkastade sig, så återstår 
blott den möjligheten, att Jesus redan då var medveten om, 
att han var den utkorade Messias, hvilkens kallelse det var 
att återupprätta gemenskapen mellan Gud och världen och 
att fördenskull bära och borttaga världens synder, som vore 
de hans egna. Till denna kallelse hörde då äfven det att 
låta Johannes döpa sig, d. v. s. att såsom bäraren af värl- 
dens syndaskuld - underkasta sig äfven det dop, som Gud i 
denna förberedelsens tid föranstaltat just för syndare. Där- 
med tillkännagaf Jesus sin beredvillighet att i själfförnekelse 
offra allt för himmelriket, d. v. s. för sin messianska kallelses 
fullständiga utförande. Därmed mottog Fesus sin vigning till 


Messiaskallets utförande. Johannes såsom den utkorade »dö- 
"Jfr Moe's värdefulla afhandling: Jesu vidnesbyrd om sig selv som 
Guds Son (Kristiania, 1904), sid. 82. 
> Detta samtal, hvars äkthet synes oss obestridlig, hindrar oss ifrån 
att instämma i prof. Karl Thieme's ord: »Wir können kaum mehr sagen, 
in welcher Stimmung und Absicht Jesus zu dieser Taufe kam.» (Jfr den- 
nes »Die christliche Demut», I, 1906; sid. 112). 
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paren» var den, som genom sitt dop vigde Messias — så 
uppfyllde han all rättfärdighet, d. v. s. Guds viljas kraf just 
på honom. Med rätta sade Luther: »Johannes kriegt hier 
einen Sänder, der keine Sände fär seine Person hat und ist 
doch der grösste Sänder, der aller . Welt Sunde hat und trägt, 
nicht fur seine Person, sondern fär uns, deren Sände er trägt, 
muss er sich taufen lassen zur Vergebung der Sänden.»! 
Därför vittnade Johannes strax efter Jesu dop och Gudsup- 
penbarelsen vid Jordan: »Se, Guds Lamm, som borttager 
världens synder!» Hvad som för Johannes dittills blott varit 
en dunkel aning, det hade nu blifvit full visshet. 

Att Jesus själf uppfattat Johannesdopet såsom sin vig- 
ning till Messiaskallets utförande, torde framgå af tvenne se- 
nare uttalanden, i hvilka Jesus framställer sin förestående död 
under bilden af ett dop. Vi åsyfta följande: »Jag har en 
döpelse att döpas med, och huru ängslas jag icke, till dess 
hon varder fullbordad!» (Luk. 12: 50) och vidare: »Kunnen I 
dricka den kalk, som jag dricker, och döpas med det dop, 
hvarmed jag döpes?» (Mark. 10; 38). Förvisso hade Jesus 
icke brukat just detta bildliga talesätt med utsikt att verkli- 
gen blifva förstådd, åtminstone i någon mån, om Han icke 
vid föregående tillfällen gjort lärjungarna förtrogna med den 
tanken, att vattendopet i Jordan för honom afbildat det före- 
stående blodsdopet på Golgata.” Då förstå vi ock, hvarför 
Frälsaren strax före sin sista lidandeskamp »gick åter bort till 
andra sidan Jordan, till det ställe, där Johannes först döpte, 
och förblef där» (Joh. 10: 40—42). Där ville han förvisso än 
en gång före blodsdopet riktigt djupt försänka sig i de ljuf- 
liga minnena och så lifvas till att med frimodighet taga äl- 


ven de sista stegen — de bittraste — på Messias-stigen. 


+ 


2 


älg Erlangeruppl. Bd. 19, sid. 65 (»Zwei Predigten töber Matt. 3, 


gehalten zu Dessau, anno '1540»). 
2 Ifr Godet, Kommentar till Lukasevangeliet, I, sid. 122. 
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Jesu dop hafva vi alltså fattat såsom en Jesu prestation 
— såsom ett i sig fullständigt helt, som icke kräfde någon 
komplettering. Evangelisten Lukas berättar emellertid, att 
Jesus efter sitt dop bad (Luk. 3: 21). Om innehållet i denna 
bön nämnes intet. Dock kunna vi våga antaga, att böne- 
ämnet gällde just kallelsegärningen, hvilken Jesus nyss begynt 
utföra. Och riktigheten af detta antagande synes bestyrkt 
däraf, att det var just medan Jesus bad, som han mottog 
Gudsuppenbarelsen. Denna hafva vi alltså att betrakta såsom 
Fadrens svar på Sonens bön. 

Man har stundom fattat denna Gudsuppenbarelse såsom 
ett »andedop», d. Vv. s. såsom en verklig andemeddelelse åt 
Jesus. Detta skulle emellertid förutsätta, att Jesus under de 
många åren dessförinnan varit i saknad af Anden eller blott 
ägt Anden »i ett visst mått». Fasthålla vi däremot den un- 
derfulla sanning, som fått sitt uttryck i Apostolikums ord: 
»aflad af den Helige Ande», så hafva vi därmed sagt, att vi 
icke kunna tänka oss människan Jesus utan såsom tillika 
ägande Ånden »utan mår». Wi följa i kristologien Luthers 
anvisning, att man för beskrifningen af Jesu gudamänskliga 
väsen måste utgå zcke från endera af »naturerna», utan från 
hela personen. »Denn es gab» — såsom prof. Bezt! nyligen 
betonat — »auch in der frähesten embryonalen Bildung des 
Jesuskindes keinen Moment, in dem nur die eine 'Natur' vor- 
handen gewesen wäre. Vom ersten Anfang dieses Menschen- 
lebens. an ist fort und fort die ganze Person da und zwatr 
stets ais der werdende Gottmensch.> Med Beth omfatta vi 
7. A. Dorners kristologiska åskådning. Denna har visser- 


ligen blifvit betecknad såsom »ein schriftloses spekulatives 


Exerzitium»,” men det har aldrig kunnat påvisas, att den är 


" Jfr dennes senast utkomna arbete: »Der Entwicklungsgedanke und 
das Christentum»>» (Berlin, 1909), sid. 236. 

> Jfr Frank, Geschichte und Kritik der neueren Theologie seit 
Schleiermacher, 1908, sid. 243. 
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skriftvidrig. Vi tänka härvid zcke på Dorners kristologi i 
i hans »Glaubenslehre» (1881), ty denna har rönt inflytande 
af hans modalistiska ombildning af trinitetsläran, så att Logos 
där ej längre uppfattas såsom personlighet, utan blott såsom 
gudomlig princip.' Vi ansluta oss däremot till Dorners kri- 
stologi, sådan den möter oss i hans »Entwicklungsgeschichte 
dem ehtelvonkder Betsons Christi»i(1353), sid. 2020 ff. fED- 
ligt denna bör Logos människoblifvande uppfattas zcke såsom 
»einmaliger Akt», utan såsom en utvecklingsprocess, som slu- 
tar med Gudamänniskans himmelsfärd. Så småningom och i 
mån som den mänskliga mottagligheten allt fullare utbildas, 
förenar sig Logos med människan Jesus och det så, att »jede 
Stufe doch gottmenschlich und nie ein Menschliches in Christo 
sei, das nicht vom Logos angeeignet wäre und denselben so 
weit sich angeeignet hätte, als es die gottmenschliche Voll- 
kommenheit jeder Stufe fordert und zulässt.» »Der Logos, 
der Anfangs qua Person oder Selbstbewusstsein sich noch nicht 
mitteilt, bleibt insoweit noch in und fär sich (ruht also 6e- 
stehungsweise noch und beschränkt seine Selbstmitteilung), 
als es der Menschheit noch am Empfangenkönnen fehlt.» 
Denna utvecklingsprocess är i sitt slag oförliknelig och höjd 
öfver alla analogier. Men skulle något kunna hjälpa oss att 
ana, hvar denna process först begynte, svar grundvalen la- 
des för Jesu specifika själfmedvetande, så skulle det — såsom 
prof. Beth” framhåller — möjligen vara svaret på den frågan: 
»Wann ist der Funke in die Seele gelegt, aus dem das Genie 
wird, das aller Nachahmung trotzt?> Är det på en bestämd 
punkt i den individuella utvecklingen efter födelsen, eller 
måste vi icke gå längre tillbaka: »bis in die erste Bildung des 
Keimplasmas, in dem das spätere Genie prädestiniert wurde»? 
1 Jfr Bensow, Die Lehre von der Kenose (Leipzig, 1903), sid. 69. 


? Jfr »Der Entwicklungsgedanke und das Christentum» (Berlin, 1909), 


NÄT SARE 


520 TART DYMLING 


När vi stå inför denna fråga, ana vi, »dass in jenen evange- 
lischen Erzählungen von einer Geburt aus Gott und von einer 
Empfängnis aus heiligen Gottesgeist viel mehr Wahrheit ent- 
halten ist als manche Schulweisheit sich träumen lässt.» 
Men ej blott det, att vi sålunda hålla fast vid den under- 
fulla sanning, som ligger innesluten i det ledet i Apostoli- 
kum: »conceptus a Spiritu sancto», utan äfven evangelister- 
nas skildringar af Gudsuppenbarelsen vid Fordan kommer 
oss att afvisa hvarje tanke på, att det här försiggick någon 
verklig andemeddelelse åt Jesus. Vid granskningen af dessa 
skildringar märka vi först och främst, att evangelisten Mat- 
teus utropar: »Sel», äfven där han i stället skulle hafva 
ropat: »Hör!» (jfr. Matt. 3:17). Vi må väl taga detta såsom 
ett tecken därtill, att det var wzszozen, den af Gud hos Jesus 
och Johannes verkade visionen, som var det viktigaste i 
Gudsuppenbarelsen (jfr Joh. 1:33, där blott visionen omtalas). 
Himlarösten, som ljöd! samtidigt, endast tolkade visionens 
innebörd ?. Det var förvisso icke den osynlige Anden, som 
de sågo, utan det var ex dufva, som endast bildligt föreställde 


Anden. Och det väsentliga i visionen var tydligen zcke, att 


Anden symboliserades med en dufva, utan det betydelsefulla ' 


däri var — såsom af himlarösten tillkännagafs — just det, 
att dufvan, som bildligt representerade Anden, sväfvade ned” 
och blef hvilande öfver Jesus (Matt. 3: 16; Mark. 1: 10; Joh. 
1: 33). Denna vision fick sin förklaring genom det, som 
himlarösten sade: »od el 6 vtöc mov 6 äfannrös, Ev sol ehdoxnoa> 
(Mark, 1:5it; Lok, 3: 225). Detta Fadrens vittnesbörd inne- 


+ Huruvida fler än Jesus och Johannes hörde den, förtäljer icke den 
evangeliska historien. 

? Jfr STEINMEYER, Föär die Passions- und Osterzeit, 1900, sid. 23 

Sf en motbild FÖCakI TON 10: 

+ I Matt. 3: 17 användes 3:e personen: »ootoc 2ouwv» antagligen på 
grund däraf, att Matteus återgifver Johannes Döparens berättelse, medan 
Markus och Lukas däremot nedskrifvit, hvad /esus tförtäljt för lärjungarna. 
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håller tvenne utsagor om Jesus. Först och främst kallar 
Fadren honom ej blott »min son», utan »min son, den 
älskade»," och detta tillägg är realiter liktydigt med 6 LOVOTEVTNS. 
sdenfentödder (ff Bbuks203: >Jag skall sända min son, 
den älskade».). Därmed betygade alltså Fadren, att Jesu 
förhållande till honom var ett säreget, enastående sonsför- 
hållande. Hvad åter det andra momentet i Fadrens vittnes- 
börd angår, så gälla här ZAHNS ord i Kommentaren till Mat- 
teus-evangeliet (1905), sid. 144: »Diese (öv & eddöwnoo) ent- 
halten znzcht ein billigendes Urteil Gottes iiber Fesus,? so dass 
sie mit Ö OTaTNTÖS ziemlich gleichwertig wären und als Expo- 
Sitionm davon gelten könnten. ... Sie sagen vielmehr eine 
der Vergangenheit angehörige Handlung Gottes? in bezug 
auf Jesus aus: Gott hat ihn zu etwas erkoren; Gottes Wahl 
und Beschluss ist auf ihn gefallen.> Dessa ord böra därför 
zcke öfversättas: »i hvilken jag har ett godt behag», utan 
ungefär så här: »i hvilken jag har fattat mitt rådslut», »hvil- 
ken jag utkorat».? Därigenom bestyrktes alltså, att Jesus 
var Messias. Visionen: dufvans nedsväfvande öfver Jesus 
åsyftade följaktligen att symboliskt framställa, att Jesus var 
Guds Son i enastående bemärkelse och tillika den utkorade 
Messias. Gudsuppenbarelsen bekräftade sålunda Jesu Guds- 
Sons-Messias-medvetande och lyfte det upp till högre klarhet. 
Därigenom fick den hos Jesus inneboende Anden en märtig 
impuls till verksamhet utåt. Och att så blifva satt i stånd 
att våt uppenbara redan invärtes förhandenvarande krafter 
må med rätta kallas att blifva smord." Under denna syn- 
punkt må det af Jesus i Nazareths synagoga ej långt därefter 
förelästa skriftstället betraktas: »Herrens Ande är öfver mig, 


1 »Qui amorem patris non cum alio partitur» (Bengel). 

2 Kursiveringen af undertecknad. 

3 Jfr äfven MoE's förutnämnda afhandling, sid. 56. 

& Jfr STEINMEYER, Beiträge zum Schriftverständnis, II (1859), sid. 75 E 
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därföre att han har smort mig till att predika evangelium 
för de. fattige. ete». (Luk. An I fö) Ockfunderksamma 
synpunkt må vi skärskåda äfven andra ställen i Lukas" evan- 
gelium, hvilka eljest bära sken af att hafva härflutit ur en 
ebionitisk tankegång. Vi åsyfta framför allt de orden, som 
Lukas tillägger efter skildringen af Gudsuppenbarelsen: »Och 
Jesus vände tillbaka från Jordan, full af den Helige Ande, 
och fördes af Anden i öknen.» (Luk. 4: 1). Andens inner 
boende uti Jesus yttrade sig tydligen synnerligen kraftfullt 
efter Jordan-upplefvelserna. 

Utom den betydelse, som dopet och Gudsuppenbarelsen 
vid Jordan alltså hade för Jesus själf personligen, för hans 
följande lif och verksamhet, har man velat tillmäta dessa 
tilldragelser högt värde äfven med hänsyn till den kristna 
doppraxis' uppkomst. Man har nämligen velat göra gällande, 
att Jesus gick till Johannesdopet för att instifta det kristna 
dopsakramentet. Detta är emellertid en i den evangeliska 
historien helt ogrundad tolkning af Jesu intention, när han 
gick till Johannes för att döpas. Vi finna den redan hos 
Krysostomus, hvilken talade om vattnets renande genom Jesu 
dop (»Tactu dominici corporis aqu&e sanctificate sunt; alias 
numquam potuissent purgare peccata credentium>»).” Hvad 
detta närmare skulle innebära, är svårt att med visshet utröna. 
Det skulle nog betyda, att Jesu dop var instiftelsen af det 
kristna dopet. Men det kunde äfven åsyfta vattnets helgande 
Fumera, yttrer bemärkelse, oo: mi EUNEERIanslöttsosn 
den gamla åskådningen och gaf uttryck däråt bl. a. i sin 
bekanta »Tauflied»: »Christ unser Herr zum Jordan kam; 
da iweollt er stiften uns ein Bad, zu waschen uns von Sänden, 


' Jfr äfvenledes en passus i Petri predikan för Cornelius (Apg. 
HÖR Sy SO 

> Citeradt efter STEINMEYER, Die Epiphanien im Leben des Herrn, 
1880, sid. 54. 
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ersäufen auch den bittern Tod durch sein selbst Blut und 
Wunden».! - Utefter samma" tankelinje röra sig åtskilliga 
lutherska teologer. Så säger t. ex. JOHAN GERHARD (i tyd- 
lig anslutning till Krysostomus): »Tactu dominici corporis 
sanctificatio baptismatis facta est; Christus a Joanne baptis- 
mum suscipiendo nostrum baptisma instituit et consecravitx. 
(Loci XX, $ 51). Denna uppfattning, som tydligen hvilar på 
den oriktiga förutsättningen, att Johannesdopet är väsentligen 
identiskt med det kristna dopet, kan ingalunda försvaras ge- 
nom åberopandet af det sakförhållandet, att Jesus lät sina 
lärjungar en tid framåt döpa med Johannesdopet (Joh. 3: 22, 
26; 4: 12), ty denna praxis tillhörde förvisso blott öfvergångs- 
tiden och är att fatta i analogi till Jesu preliminära uppta- 
gande af Johannes predikolösen (»Gören bättring, ty himmel- 
TCO ästn ata ok via tt.s de Lys TER Matti 33 

Men äfven bland dem, som icke dela den uppfattningen, 
att Jesus gick till Johannesdopet med den intentionen att 
instifta det kristna dopsakramentet, finnes det likväl vissa, 
som anse, att den kristna doppraxis uppstått genom omedelbar 
anknytning till Jesu dop utan förmedling af något som helst 
Jesu uttryckliga förordnande eller instiftelse? Detta är tyd- 
ligen en /ästorisk hypotes, som kräfver /uästoriska bevis. Det 
är därför långt ifrån tillräckligt att — såsom kyrkoh. Hallgren 
gör — blott hänvisa till Clemens Alexandrinus' eller Kry- 
sostomus” eller några senare kyrkofäders likartade dogmatiska 
värdesättning af Jesu dop med hänsyn till det kristna dopet. 
Denna dogmatiska värdesättning förskrifver sig ju från tiden 
efter den kristna doppraxis' uppkomst och bevisar följakt- 
ligen intet om det /äzstoriska sammanhanget mellan Jesu dop 


! Jfr äfven den s. k. stora syndaflods-bönen i »Taufböchlein». 

2 Ifr ArtHAUS, Die Heilsbedeutung der Taufe, 1897, 19. 

ä Jfr F. HALLGREN, När instiftades det kristna dopet? (Kristendomen 
Och. var. ud; 1909, 7) 
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och det kristna dopet. Det £an ju hafva varit den redan 
uppkomna kristna doppraxis, som framkallat den dogmatiska 
värdesättningen af Jesu dop. Vill man — åtminstone  till- 
närmelsevis — uppnå visshet om det verkliga /ästoriska för- 
hållandet mellan dessa, så måste man hämta citaten ur källor, 
som härröra från tiden jöre den kristna doppraxis uppkomst. 
Dylika citat påträffar man ej ens i den rika citatsamling ur 
den äldsta kyrkans teologiska litteratur, hvilken pastor JOHAN- 
NES BORNEMANN utgifvit i sitt intressanta arbete: »Die Taufe 
Christi durch Johannes in der dogmatischen Beurteilung der 
christlichen Teologen der vier ersten Jahrhunderten» (Leipzig, 
Hinrich, 1896). Det ingick tydligen icke i pastor B:s syftemål 
att i detta arbete söka lösningen på det /äzstoriska problem, 
inför hvilket vi nu stå. Så länge som vi emellertid icke 
vunnit /ästoriska bevis för, att den kristna doppraxis utbildat 
sig rent spontant i omedelbar anknytning till Jesu dop, så 
länge torde det vara rådligast att icke lämna ur sikte den 
möjligheten, att nämnda praxis uppstått genom Fesu uttryck- 
liga föranstaltande. Vi tro, att prof. HEITMÖLLER's påstående 
är förhastadt, enligt hvilket det anses berättigadt »die Taufe 
nicht als eine von Jesus oder andern einzelnen Autoritäten 
eingefuhrte Institution, sondern als eine Erscheinung zu beur- 
teilen, die in der Gemeinde unwillkäörlich gewachsen ist».! 
Visserligen betrakta vi icke Jesu ord i Matt. 28: 19 f. såsom 
det kristna dopets instiftelseord, utan såsom den världshisto- 
riska missionsbefallningen, hvari det kristna dopet förutsättes 
såsom redan bekant.” Men den möjligheten är därmed inga- 
lunda utesluten, att Jesus likväl uttryckligen instiftat det 
kristna dopsakramentet, ehuru instiftelseorden icke blifvit åt 


oss bevarade. Vi anse denna hypotes vara mera sannolik än 


" Jfr HEITMÖLLER, »In Namen Jesu» (Göttingen, 1903), sid. 271. —. 
> Jfr WiLH. WALTHER, Pauli Christentum — Jesu Evangelium (Leip- 
ZI) 1008), Sid AG: 
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un 


kyrkoh. Hallgrens ännu obevisade hypotes, och detta dels 
på grund af den väsentliga” olikheten mellan Jesu dop och 
det kristna dopet, dels ock på grund af de första lärjungarnas 
behof af att — på sitt dåvarande utvecklingsstadium — hafva 
ett Mästarens uttryckliga ord att stödja sig på. 

Hvad beträffar den redan förut påvisade olikheten mellan 
Jesu dop och det kristna dopet, så kan denna icke utjämnas 
därigenom, att man hänvisar till den praxis, som enligt 
Apostlagärningarna var rådande i den urkristna församlingen, 
nämligen att »dopet till syndaförlåtelse» och »undfåendet 
af den Helige Andes gåfva» följde efter hvarandra och sålunda 
iekempildaderensendarakti(jfFi ti es ApS 20030) Mankhar ur 
denna praxis velat framläsa, att »dopet till syndaförlåtelse» 
skulle vara identiskt med Johannesdopet, och att »undfåendet 
af den Helige Andes gåfva» skulle motsvara den förmenta 
andemeddelelsen åt Jesus vid Jordan. Denna parallellisering 
är tydligen ohållbar. Det kristna dopet »till syndaförlåtelse» 
är enligt nya testamentets vittnesbörd icke blott symboliskt 
såsom Johannesdopet, utan wverkningskraftigt. Det kristna 
dopet förmedlar verkligen syndaförlåtelse. Och syndaförlå- 
telse är ej blott något negativt, utan det är tillika något posi- 
tivt, såsom Luther säger: »Där syndernas förlåtelse är, där 
är ock lif och salighet» och vi tillägga för tydlighetens skull: 
adarmar kock den "Helige, Ande», Dettarmaåste: tydligt! göras 
gällande gentemot dem, som påstå, att det kristna dopet 
blott har en zegarv verkan och sålunda zc£e meddelar något 
positivt godt. Detta särskiljande mellan »negativt» och »posi- 
tivt» godt är alltid en ren abstraktion. Enligt pastor M. Rey- 
länder ! skulle prof. STEINMEYER i Berlin — med åberopande 
af Rom. 6: 4 — hafva lärt, att dopets verkan blott är den 


negativa: »die Enthebung aus der Gemeinschaft der Welt». 


1 Jfr dennes »Die Beurteilung der Konfirmation vom prinzipiellen 
Standorte aus» (Guätersloh, 1902), sid. 23. 
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Men vi fråga: Hvarthan skedde »die Enthebung?» Blef den 
döpte helt isolerad? Eller insattes han månne icke just 
genom »die Enthebung aus der Gemeinschaft der Welt» i 
en annan fositiv gemenskap? Det kristna dopet till synda- 
förlåtelse insätter den döpte verkligen i den Helige Andes 
gemenskap. Det därpå följande »undfåendet af den Helige 
Andes gåfva» innebar tydligen meddelandet af någon utom- 
ordentlig nådegåfva. Äfven utan denna postbaptismala akt, 
som t. o. m. Luther bibehöll i sin »aufs Neue zugerichteten 
Taufbächlein>, var dopet perfekt såsom ande- och vattendop 
uti hvartannat, zcke mekaniskt öredvid hvartannat. 

Gentemot vår hypotes, att den kristna doppraxis uppstått 
genom Jesu uttryckliga förordnande, kan man anföra det 
märkliga faktum, att instiftelseorden zcke blifvit åt oss beva- 
rade. Det kan emellertid förklaras antingen däraf, att berät- 
telsen om det kristna dopets instiftelse gått förlorad, eller 
däraf, att denna i den urkristna församlingen var så allmänt 
känd, att ingen anledning förelåg till att uppteckna den. Vi 
äro medvetna om, att vi här röra oss med blott en obevisad 
hypotes, och det, som vi eventuellt bygga på denna, tiller- 
känna vi därför blott /ypotetisk giltighet. Kyrkoherde Hall- 
gren! däremot synes redan betrakta sin ännu obevisade 
hypotes såsom ett »fast vetenskapligt resultat», hvarmed man 
kan prestera »ovederläggliga bevis». Så t. ex. säger kyrkoh. 
H. å sid. 234: »Men az vattendopet ingått i kyrkan — utan 
instiftelse? och utan gensägelse — är ett visserligen indirekt, 
men icke dess mindre ovederläggligt bevis? för den historiska 
verkligheten af Gudsuppenbarelsen vid Jordan». Den obevi- 
sade hypotesen tjänstgör här såsom ett »ovederläggligt bevis». 
Vända vi på bladet och läsa å den föregående sidan (sid. 


233), så finna vi snart, att där-äro rollerna ombytta. Där är 


1 Jfr Kristendomen och vår tid, 1908, h. 7. 
? Kursiveringen af undertecknad. 
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det »den historiska verkligheten af Gudsuppenbarelsen vid 
Jordan», som får stödja hypotesen, »aff vattendopet ingått i 
kyrkan utan instftelse». Kyrkoh. H. säger nämligen: »Hvar- 
för fick — bland alla religiösa ordningar, Jesus underkastat 
sig — hans dop i Jordans vatten denna allenastående och 
allmänkyrkliga" betydelse? Här gifves intet annat svar än 
blott detta: vid sitt dop fick Jesus sin Messiaskallelse, han 
upplefde den underfulla erfarenhet, som gjorde honom till 
Kristus, ja till allas vår frälsare. Vid detta vattendop kom 
anden öfver honom.» Hvarifrån har väl kyrkoh. H. hämtat 
detta sitt svar om icke från evangeliernas berättelse om Jesu 
dop och Gudsuppenbarelsen vid Jordan? Är denna alltså å 
sid. 233 en tillförlitlig källa, hvarför behöfver då just dess 
tillförlitlighet å sid. 234 ett »ovederläggligt bevis?» Circulus 
in demonstrando! — 

Är alltså enligt den föregående framställningen Jesu dops 
betydelse för den kristna doppraxis' uppkomst hypotetisk, så 
är däremot det värde, som Jesu Jordan-upplefvelser ägde för 
Frälsaren själf personligen, otvifvelaktigt mycket stort. Vis- 
serligen fick han icke först då sin Messias-kallelse, men han 
fick genom dessa upplefvelser sitt Guds-Sons-Messias-medve- 
tande otvetydigt bekräftadt. Visserligen gjorde icke först 
erfarenheterna vid Jordan honom till Kristus eller till allas 
vår Frälsare, men de stärkte honom i uppsåtet att offervil- 
ligt gå fram på den redan anträdda, smala Messias-stigen 
ända in i döpelsen med blod — för att så ölzfva vår Frälsare. 
Visserligen kom icke Anden realiter öfver honom först vid 
Jordan, men den hos honom alltifrån hans aflelse inneboende 
Anden fick genom Jordan-upplefvelserna en mäktig impuls 
till verksamhet utåt. Därför borde minnet af dessa tilldra- 
gelser i vår Frälsares lif firas på en i kyrkoåret mera fram- 


skjuten dag. Men hvilken denna ant Mar PULA es RE ESI 


1 Kursiveringen af undertecknad. 
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födelsedag får den Zäcke undan- eller tillbakatränga, ty den 
sen; då Jesus Kristus kom till världen, det är och förblir 
en dag, som i religiöst värde blott kan mätas och jämföras 
med Långfredagen och Påskdagen. På dex dagen fördjupa 
vi oss andaktsfullt ej blott i »den fysiska födelsens natur- 
mysterium», utan framför allt i andelifvets högsta mysterium: 
Guds obegripliga kärlek, som så älskade världen, att Han 
verkligen — i ett historiskt ögonblick — utgaf sin Son, den 
älskade, hvilken han utkorat till att blifva vår Frälsare. Då 


föddes kristendomen på jorden. 


Carl Dymling. 


Den interparlamentariska unionen. 


Sistlidne 16—20 september höll den märkliga förening 
af riksdagsombud från alla jordens civiliserade länder, som 
bär detta namn, sitt 15:de allmänna möte i världsstaden Berlin. 
Mötet bar det anspråkslösa namnet konferens, men blef i 
själfva verket — såsom en af Tysklands mest framstående 
politiker efteråt offentligt förklarat — en storartad kongress. 
Enligt statuternas ordalydelse är den interparlamentariska 
unionens uppgift »att förena de medlemmar af alla riksför- 
samlingar, som bildat nationella grupper för att enhvar i sitt 
land antingen på lagstiftningens väg eller förmedelst inter- 
nationella fördrag bringa till erkännande grundsatsen om mel- 
lanfolkliga stridigheters biläggande genom skiljedom äfvensom 
: behandla andra internationella rättsfrågor». För jämt 20 år 
sedan på reformationsdagen den 31 oktober 1888 stiftades 
den interparlamentariska unionen, hvarigenom denna dag kom 


enligt försynens skickelse att än en gång beteckna uppkom- 


DEN INTERPARLAMENTARISKA UNIONEN 529 


sten af en världshistorisk företeelse, såsom den store engelske 
statsmannen Gladstone siade; då han fick höra talas därom. 

Men likasom reformationens fulla framträdande inför 
offentligheten genom Martin Luthers anslag på slottskyrko- 
dörren i Wittenberg allhelgonadagsafton 1517 föregicks af 
förberedelser mer 1-det tysta, så var ock nar fallet préderic 
Passy, unionens egentlige grundläggare, räknar denna bere- 
delsetid till 21 år och nämner därför året 1888 »le moment, 
ou elle atteint avec éclat sa majorité» (tidpunkten för dess 
lysande inträde i myndighetsåldern). Under dessa bägge 
första decennier af sin tillvaro var skiljedomsidén ännu blott 
en skön dröm, och de senare stormännen fingo finna sig i 
att länge nog anses för fantaster eller drömmare. Nå, det var 
helt säkert hvarken första eller sista gången, som af dröm- 
maren, åt hvilken man trots hans snille log i mjugg, till sist 
vardt en erkänd storman. Här gällde det att aflägsna eller 
än hellre förebygga missförstånd och oenighet folken emellan 
och låta de högre synpunkterna af rättvisa och solidaritet få 
råda öfver småsinne och hämndlystnad. Det vore intressant 
att inga närmare på, huru trädet efter hand växer 1 det för- 
dolda, men begränsning är allt ifrån början af nöden, om vi 
skola inom infånget af några få sidor fylla den förelagda 
uppgiften och hinna fram till närvarande tid och sakläge. 
Därför må förbigås framläggandet för Berlinerkongressen 1878 
af hvarjehanda petitioner, framburna af enskilda fredsvänner 
och utan synbar framgång. Öfver hufvud måste man under 
de där väntans dagar inskränka sig till försök att åvägabringa 
s. k. ententer mellan två eller tre andebefryndade stater, på 
grund hvaraf dessa frivilligt afhölle sig från mot hvarandra 
riktade aggressiva företag. Det var företrädesvis Frankrike, 
Storbritannien och Nordamerikas förenta stater, som ansågos 
äga tillräckligt starka gemensamma intressen, för att man 
skulle våga sig på dylika framställningar. 
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Kom så året 1888. Det engelska fredspartiets förste 
ledare Henry Richard hade efterträdts af Randal Cremer. 
Denne initiativkraftige man hade kort förut varit i Washington 
för att öfverlämna en adress i skiljedomssyfte, undertecknad 
af 233 underhusmedlemmar och 16 pärer jämte ett afsevärdt 
antal kyrkliga och borgerliga märkesmän. Uppmärksamgjord 
på Henry Passys likartade sträfvanden, föreslog han denne 
att gemensamt med honom söka få till stånd ett samarbete 
mellan representanter för skilda nationer för det stora målet: 
skiljedom i stället för krig, såvidt sådant vore möjligt och 
med bevarande af nationell hederskänsla förenligt. Ofvan 
sagda dag och år möttes nu i Paris ett tiotal engelska och 
ett trettiotal franska deputerade med tillslutning af den be- 
kante senatorn Jules Simon och — den interparlamentariska 
unionen vardt bildad. Vid världsutställningen därsamma- 
städes följande år samlades också (enligt M. Passys uppgift) in- 
emot 100 representanter från icke mindre än 12 olika stater 
till den första fredskonferensen, i hvilken jag väl ej fick del- 
taga, såsom icke själf varande riksdagsman, men om hvars 
ädla syften jag dock hade tillfälle att på ort och ställe redan 
då få någon kännedom och därmed äfven fatta kärlek till dess 
sant humanitära sträfvanden. Vackert angafs dessas innebörd 
af den nyssnämnde M. Simon, som öppnade detta första 
privata skiljedomsparlament, då han kallade sig »patriote de 
sa patrie et de I'humanité». Det måste betonas och fasthållas 
— så mycket mer som det icke sällan blifvit förbisedt från 
ett håll, där man misstänkt fredsvännernas fosterländska sin- 
nesart — att vi just afse att i främsta rummet tjäna vårt eget 
land, då vi sätta dess intressen i samband med hela mänsk- 
lighetens. 

I enlighet med det beslut om årliga konferenser, som i 
Paris fattats, sammanträdde konferensen följande år i London. 
Det är från denna konferens, som bildandet af s. k. interpar- 
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lamentariska grupper inom de skilda ländernas riksförsam- 
lingar leder sitt upphof. Men först på de båda närmaste 
konferenserna i Rom och Bern erhölls den fasta organisation, 
som endast antagandet af förbindande statuter medför. Här- 
med följde inrättandet af en centralbyrå, som skulle hafva 
sitt säte på sistbemälta plats. — Ledningen af konferensens an- 
gelägenheter är förlagd till det interparlamentariska rådet, i 
hvilket hvarje grupp insätter två medlemmar. Generalsekre- 
teraren har allt hittills varit en schweizare, nationalrådet dok- 
tor A. Gobat, som likväl på grund af sin ålder hädanefter 
kommer att bekläda denna mycket kräfvande befattning alle- 
nast såsom hederspost. Ett och annat afbrott har väl före- 
kommit i afseende på den afsedda kontinuiteten i årsmötena, 
så att den nu senast hållna konferensen var blott den 15:de, 
men alltid har dock rådet varit under Gobats presidium årli- 
gen samladt, så att ärendena städse blifvit på ett tillfredstäl- 
lande sätt handhafda och konferensen aldrig kan sägas hafva 
försummat sig såsom banbrytare; det offentliga freds- och 
skiljedomsarbetet har sedan följt efter än sofrande, än stad- 
fästande. Till belysning häraf må tjäna en hastig öfverblick 
öfver de viktigaste momenten i detta vida öfver de flestas 
förväntan framgångsrika verk. 

På den tredje konferensen i Rom 1891 voro icke mindre 
än 17 riksförsamlingar representerade, bland dem för första 
gången Tyskland. Det var ock en medlem af det tyska 
Abgeordneternhaus, som vid mötet i Bern året därpå påvisade 
den interparlamentariska unionens egentlige fiende med de 
bekanta orden: »Le chauvinisme, voilå lI'ennemil!» Icke ett 
obetingadt aflägsnande af kriget har denna union satt såsom sitt 
mäl, men väl att söka undanrödja de krigsanledningar, som kunna 
ligga i jagandet efter ärans skugga på bekostnad af den sann- 
skyldiga ära, som ligger i att akta verklighet högre än sken 


samt låta eftertanken komma till sin rätt gentemot hvarje- 


2 GIVE POE 


handa tillfälliga känslostämningar, genom hvilkas obetänk- 
samma följande ett mångårigt, mödosamt kulturarbetes frukter 
äfventyras och tusentals, ja millioner människors välfärd sättes 
på spel. Redan på detta möte uttalades en märklig profetia 
om hvad som då ansågs för det otroligaste af allt, att »den 
dag kan komma, när alla nationers ministrar, försedda med 
officiell fullmakt, komma samman för att åvägabringa ett all- 
mänt fördrag om ständig skiljedom». Nästa konferens, den 
femte i ordningen, hölls 1894 i Haag, där just den för all- 
deles otrolig ansedda förutsägelsen blott sju år därefter gick 
i fullbordan. Själf tog denna konferens: det betydelsefulla 
steget att tillsätta ett utskott af sex medlemmar med uppdrag 
att utarbeta ett organisationsförslag till en ständig skiljedoms- 
domstol. Så skedde, men det epokgörande uppslaget rönte 
strax motsägelse, i det att man befarade, att en dylik hem- 
ställan till regeringarna allenast vore ägnad att väcka löje, 
enär något slikt aldrig kunde tänkas komma under dessas 
öfvervägande. Passy tog då ordet och förklarade under häf- 
tig sinnesrörelse, att man borde akta sig för att om en så 
förnuftig sak begagna detta ord. Man följde hans elektrise- 
rande maning att fullfölja den inslagna stråten och uttalade 
tillika den önskan, att makterna måtte sätta sig i förbindelse 
med hvarandra för att studera den lika svåra som viktiga 
skiljedomsfrågan. Och hvem fick rätt? Några få år senare 
var i samma stad en sådan domstol upprättad och detta på 
grundvalen af det 1895 i Brässel framlagda och antagna Orga- 
nisationsförslaget, i samband hvarmed studiet i fråga vunnit 
ett sakligt erkännande, som vida öfvergår de djärfvaste för- 
väntningar. 

I enlighet med den interparlamentariska unionens sagda 
beslut offentliggjorde senator Descamps sin mästerligt ut- 
arbetade hemställan till makterna, hvilken den i Pest 1896 
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anmodade sin byrå att söka få åtminstone enskilda makter 
att antaga till underlag för de alltmer såsom berättigade 
erkända sträfvandena till etablerande af ett ständigt skilje- 
domstribunal.  Allaredan år 1898 fick det interparlamenta- 
riska rådet anledning att genom den ryske ministern grefve 
Murawiew hembära zaren sitt tack för att han tagit initiativ 
härutinnan. Så kom skiljedomsinstitutet i Haag till stånd, 
sedan den nämnda skriftens författare, hvilken såsom belgiskt 
ombud deltog i denna i sitt slag första ryktbara Haagerkon- 
ferens, fått inför de af jordens mäktige sända ombuden såsom 
föredragande göra reda för de tankar, som till en början före- 
fallit så löjeväckande. De tre följande konferenserna, i Kri- 
stiania 1899 (där jag såsom ännu utanför stående var med), 
1 Paris” 1900 och i Wien 1903 (då jag för första gången be- 
fann mig bland de af svenska riksdagsgruppen valda ombu- 
den) sökte underlätta fortbyggandet på den sålunda i Haag 
lagda grunden, och omedelbart efter Haagerkonferensens slut 
framhölls behofvet af en andra sådan. 

I S:t Louis 1904 beslöto de där församlade fredsvännerna att 
personligen in corpore hos presidenten Roosevelt framställa 
denna önskan, som han ock vid mottagningen i Washington lof- 
vade tillmötesgå. Kort därefter lät han genom dåvarande stats- 
sekreteraren för utrikesärendena i Nordamerikas förenta stater 
dr Hay utgå en cirkulärskrifvelse i sådant syfte, hvartill nästan 
alla stater gåfvo tillkänna sin anslutning. Endast måste det på- 
gående rysk-japanska krigets slut afbidas, hvilket gjorde, att 
denna andra stora Haagerkonferens blef, såsom bekant, upp- 
skjuten till 1907. De bägge mellanliggande interparlamen- 
tariska unionsmötena i Brässel 1905 och London 1906 sökte 
bereda lämpligt arbetsmaterial för densamma, hvarvid i för- 
grunden trädde sträfvandet att få till stånd ett gemensamt 
skiljedomsformulär i stället för de många allt ifrån 1903 af- 


slutade fördragen stater emellan. Änskönt detta formulär till 
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sina grunddrag blott af flertalet makter i Haag godkändes, 
visade det sig klart, hvilken betydelse unionens förarbeten haft. 

Efter hand hafva trenne syften vid sidan af skiljedoms- 
tanken gjorts inom den interparlamentariska unionen gällande: 
först privategendomens okränkbarhet under sjökrig; vidare 
upprätthållande af neutralitetsrätten; slutligen minskning i de 
alltjämt växande militärbördorna. Särskildt på detta sista moment 
hade Londonkonferensen lagt synnerlig vikt, med framhål- 
lande af hurusom själfva freden kunde bli tyngre att bära än 
månget, numera snart nog öfverståndet krig. Denna fråga 
blef likväl vid den i Berlin den 16—20 sistlidne september 
hållna konferensen något skjuten åt sidan, såsom var att vänta, 
då Tyskland var platsen för konferensens möte. Däremot 
upptogos de båda förra problemen, och viktiga beslut fatta- 
des till beredande af deras lösning, hvartill äfven lades for- 
dran på en för alla länder gemensam växelrätt, något som 
står väl samman med vår tids praktiska läggning. I liknande 
syfte yrkade man på begränsning uti hvad som skall förstås 
med ett folks »ära och vitala intressen», hvilka likväl, rätt 
sedt, intet folk kan eller får uppgifva. Ett annat yrkande 
gällde folkrättslig garanti så vidt möjligt för förefintlig land- 
gräns, ett kraf, som emellertid var af alltför grannlaga och 
omfattande natur för att kunna omedelbart bringas till slut- 
giltigt afgörande, hvarför det öfverlämnades till en kom- 
mission. 

Hvad som dock efter mitt förmenande betydde mer än 
dessa helt visst betydelsefulla praktiska åtgärder, var det mo- 
raliska resultatet. Att män, åt hvilka lämnats det-ansvars- 
fulla förtroendet att inom riksdagen företräda en viss del af 
sitt folk, få vid ett sådant möte tillfälle att i känslan af detta 
ansvar utbyta tankar samt att gifva och mottaga personliga 
intryck, det kan icke blifva utan frukt. Det mellanfolkliga 


solidaritetsmedvetandet måste därigenom väckas och stärkas, 
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på samma gång som solidariteten mellan regeringar och folk 
på sådant sätt tager sig enastående kraftigt uttryck. Det 
förra skedde företrädesvis vid de lysande samkväm och ange- 
näma utflykter, som bereddes de till öfver 600 uppgående 
deltagarne. Det senare framträdde typiskt i den tyske riks- 
kanslern färst von Bilows ord till de i Berlins riksdagshus för- 
samlade målsmännen för denna oemotståndliga folkrörelse: 
»Les gouvernements ont tenu compte de vos inspirations en 
se livrant å P'étude de toutes les questions, qui leur parais- 
saient muätes. Si les gouvernements sont resolus å suivre 
cette voie å l'avenir comme dans le passé, c'est en partie 
votre mérite.»> folkrörelse sade jag. Ja, redan vid den 1906 
hållna fjortonde konferensen anmäldes det, att alla europeiska 
riksförsamlingar inom sig bildat fredsgrupper, utom Spanien, 
Grekland och Montenegro, hvarjämte Nordamerikas förenta 
stater alltsedan 1904 har en sådan. Dessutom voro i London 
jämväl Japan och Sydamerika genom frivilligt deltagande 
representerade, liksom nu i Berlin äfvenledes Spanien. An- 
talet medlemmar af de skilda ländernas parlament i den iuter- 
parlamentariska unionen öfverstiger 3,000, däribland omkring 
ett hundratal svenskar, af hvilka 1 den nyss afslutade fem- 
tonde storslagna fredsmötet deltogo 16, däraf 12 såsom valda 
ombud för vårt lands riksdagsgrupp. 

Jag kan ej nedlägga pennan utan att göra mig den frå- 
gan: När skall väl den tid komma, om hvilken profeten säger, 
att allt krig med storm och blodig klädnad skall uppbrännas 
och med eld förtärd varda, den tid, då vargar skola bo tillsam- 
mans med lamm? Den tiden — det är min öfvertygelse — 
kommer först, när synden är öfvervunnen, af kärlekens eld för- 
tärd. Att tro sig kunna med yttre medel allena bortskaffa 
krigets plågoris lär ej lyckas. Men det utesluter icke, att 
enhvar bör göra allt hvad han kan för att, så vidt möjligt, 


inskränka och mildra detta fasansfulla onda. Därom tillhör 
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det ock hvarje sann kristen att troget och träget anropa 
Gud, tacksam, så länge han i sin nåd håller tillbaka krigets 


yttersta tuktomedel för enskilda och folk. Re 


Granskningar och anmälningar. 


DYMLING, CARL, Kyrkan och Teologien. En inblick i det 
nr . 
nuvarande läget. C. W. K. Gleerups förlag. Lund -(48 s.) 


I den aldrig hvilande striden mellan gammalt och nytt 
får hvarje tid och hvarje generation sina särskilda svårighe- 
ter att kämpa med. Så också mom den kristna. teologen 
Det är ingen alldeles så lätt sak för vår tids teologiskt bil- 
dade och intresserade att komma till rätta med den striden. 
Det gamla bepröfvade har för många blifvit något, som i 
intet hänseende kan ersättas med något bättre. Andra åter 
ha så gripits at allt det nya, att de for dess skull utan tves 
kan offra mer eller mindre af det gamla. Hvilket är nu det 
rätta? Här som i många andra fall ligger nog det rätta 
ungefär midt emellan de båda hvarandra motsatta stånd- 
punkterna. 

Den föreliggande lilla skriften af Carl Dymling utgör 
ett försök att finna ett sådant där »midtemellan» i den skarpa 
motsättningen mellan gammal och ny, konservativ och radi- 
kal teologi. Vi måste ovillkorligen ge förf. det erkännandet, 
att han löst den svåra uppgiften på bästa sätt. Han har 
gått till verket med lika mycken kärleksfull pietet för allt 
omistligt och, såsom han fast tror, allt oryggligt förblifvande 
i det gamla som ärlig blick för allt obestridligt godt och 
sant i det nya. Föreningen af båda har han själf funnit i 
den teologi, som å ena sidan går ut från det gamla evange- 
liet, Guds uppenbarelse i Jesus Kristus, såsom sin osvikligt 
fasta förutsättning och å andra sidan i sin vetenskapliga 
framställning af detta sitt innehåll anpassar sig efter sin tids 
särskilda behof och andliga läggning. Detta är den s. k. 
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moderna positiva teologi, som sedan några år tillbaka fram- 
trädt i Tyskland. 

Vårt moderna andelif kännetecknas hufvudsakligen, säger 
förf., af empirism och individualism. Men båda ha gått till 
öfverdrifter, blifvit »öfverspända». Det är dessa öfverdrifter 
eller öfverspänningar, som utmärka våra dagars radikala teo- 
logi, t. ex. I dess förnekande af under och öfvernaturlig 
gudsuppenbarelse (naturalism) och i dess benägenhet att låta 
allt i religionen uppgå i den enskildes känslor och stämnin- 
gar (subjektivism). Den gamla teologien däremot står öfver 
hufvud oförstående och otillgänglig för tidens empiristiska 
och individualistiska egendomligheter. Så t. ex. genom sin 
djupa misstro till bibelkritiken, äfven den, som för hvarje 
sannings- och verklighetssinne måste framstå såsom fullt be- 
rättigad. Den gamla teologiens förhållande till bibeln och 
dogmerna har inneburit en fara för det kristna lifvets förstel- 
nande i boktro och dogmtro på bekostnad af det personliga 
hjärteförhållandet till Herren Kristus. Därutinnan röjer den 
gamla teologien ett bestämdt olutherskt drag. Genom sitt 
ensidiga drifvande af »nådens ordning» har denna teologi 
icke heller nog beaktat de individuella olikheter, som männi- 
skors omvändelse företer. 

Så har hvarken den gamla konservativa eller den nya 
radikala teologien kunnat motsvara krafvet på en kyrklig, 
Kristi kyrka tjänande och fullt tidsenlig teologi. Först i den 
ofvannämnda moderna positiva teologien har detta kraf kom- 
mit till sin rätt. För denna teologi betyder det gamla evan- 
geliet lika mycket som någonsin för den gamla. Men då 
det gäller att för den närvarande tiden framlägga detta 
gamla evangelium utan stympning och aftunning, så sker 
det dock i hänsynsfull anpassning efter de för denna tid 
egendomliga behofven. I anslutning till tidens empiristiska 
grunddrag häfdar den moderna positiva teologien kristendo- 
mens grundfakta, verkligheten, sådan den möter oss i de 
heliga skrifterna. Och i sitt betonande af det personliga 
förhållandet till Kristus såsom det allt afgörande är denna 
teologi i full rapport med tidens individualistiska prägel. 

I en skrift af så polemisk karaktär som denna blir det 
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lätt ett och annat ord och omdöme, som fått en alltför till- 
spetsad och utmanande form. Så torde det kanske vara en 
onödigt angripbar punkt, när förf. gentemot den gamla teo- 
logiens misstro till bibelkritiken framhåller, att frågan om 
sättet för bibelns uppkomst blott är ett vetenskapligt spörs- 
mål utan omedelbart värde för det kristliga troslifvet. Sam- 
manhanget visar väl, hvad förf. menar, men det hade kanske 
varit skäl att till undvikande af allt missförstånd modifiera 
och förtydliga det gjorda uttalandet. Det kan nog icke utan 
vidare betraktas såsom något för tron alldeles likgiltigt, hur 
man förklarar förhållandet mellan bibelordet och Guds Andes 
inflytande på detsamma, så långt nu detta låter sig förklaras. 
Tron själf håller på bibelns ofelbarhet öfverallt, där Gud 
talar till efter honom och hans rättfärdighet hungrande och 
törstande själar, och vill icke förklara det i bibeln nedlagda 
guds- och frälsningsordets uppkomst på annat sätt, än bibeln 
själf förklarar det: heliga Guds män hafva talat, drifna af 
den helige Andes Det äricke för tron” lkgitigtihpvetens 
skapen ställer sig till den förklaringen, såvida den troende 
icke utan vidare föraktar alla vetenskapliga förklaringar 
och utredningar på detta område. I sina omdömen om 
den gamla teologien går förf. måhända ibland allt för 
hårdt åt denna. Det kan förklaras, om också icke försvaras, 
af det måhända för förf:s egen personliga lifsutveckling 
hämmande tvång, som denna teologi en tid utöfvat öfver 
honom. Men såsom gammal förtrogen med denna teologi 
och dess mer och mindre vetenskapligt bildade målsmän 
torde han nog villigt erkänna det Z/, som trots allt ännu 
faktiskt förefinnes äfven under de gamla, otidsenliga och ve- 
tenskapligt döda formerna. 

Detta sista vare nu sagdt utan att i någon mån vilja 
aftrubba den sanningens skärpa, som förf. för öfrigt med 
full" rätt gifvit sin framställning. - Utom af denna vällofliga 
skärpa präglas framställningen af både djup och klarhet och 
verkar i hög grad medryckande och öfvertygande. Bakom 
orden röjer man den brinnande kärleken till Kristi försam- 
ling och till sanningen, i hvars klara, allt klarare ljus san- 
ningens ande skall leda kyrkan fram till evighetsmålet. Måtte 
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då den mycket beaktansvärda lilla skriften få tjäna många 
af dessa uppriktigt sanningssökande själar i församlingen, 
som förf. förvisso så gärna önskat nå. 
sla Je 
NAUMANN, FRIEDRICH, Bref om religionen. Bemyndigad 
öfversättning af August Carr. Wahlström och Widstrand, 
Stockholm (124 s.). 


Fr. Naumann är redan förut bekant för svenska läsare 
genom några af hans till svenskan öfversatta, under rubriken 
»Hjälp» utgifna betraktelser. Man bör gärna, anmärker förf. 
själf, hafva tagit del af dessa betraktelser, innan man går in 
på hans »bref om religionen». . Mycket i »brefven» blir lätt 
missförstådt och obegripligt utan kännedom om innehållet i 
betraktelserna. De senare hafva gifvit anledning till de förra 
och skola utgöra en sammanfattande framställning af förf:s 
i betraktelserna ofta mindre klart framträdande religiösa ställ- 
ning. 

Vi måste genast bekänna, att betraktelserna verka vida 
mer tilltalande än dessa »bref». Det varmt personligt kristliga 
hos förf. kommer mera till sin rätt i betraktelserna. Af dessa 
har man i de festa fall en rik behållning tack vare de olika 
ämnenas och frågornas originella, på samma gång sant krist- 
liga och i bästa mening tidsenliga behandling. Genom det 
hela går en frisk fläkt af lefvande, praktiskt tillämpad kristen- 
dom. I »brefven» däremot har man svårare att riktigt få tag 
i kristendomen. Rätt som man tycker sig ha funnit något af 
äkta kristendom, har det glidit en ur händerna, och man 
kommer vid bokens genomläsning icke ifrån en känsla af 
tomhet och missräkning. Man känner, att man föres fram 
genom idel »böljande stämningar», hvilka förf. själf finner ut- 
märkande för sin kristendom. Slutintrycket blir därför obe- 
stridligt detta: allt flyter. 

En religion eller en kristendom med fasta begrepp och 
klart och bestämdt uttryckta lärosatser frånsäger sig förf. En 
»odogmatisk» kristendom är för förf. den enda möjliga. För 
honom är det mindre viktigt svad man tror än /27 man tror. 
Att begripa detta är icke lätt. Men det är så mycket i dessa 
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bref om religionen, som icke står till att begripa. Här och 
hvar blir man stående inför olösliga motsägelser, som förf. 
själf finner nödvändiga för sin ståndpunkt. 

Det är den moderna darwinistiska världsåskådningen, som 
gjort allt flytande för förf. Han beklagar icke detta. Han 
oläder sig tvärtom åt de rika vinningar, som denna världs- 
åskådning tillfört religionen. Han tackar Gud för att han är 
darwinist! Han tänker med verkligt medlidande på dem, som 
icke fått upplefva Darwins tid. »Hur fattig var icke deras 
tro, som höllo stjärnorna för guldspikar!» >»Hur oändligt 
upphöjd är icke darwinisternas Gud öfver teologernas!» »Hvad 
äro alla gamla psalmer om vattnet mot hvad framtiden skall 
bringa af sånger om vår tillvaros grundelement, hvars jord- 
gestaltande skaparekraft vi få skåda på ett så helt annat sätt 
än något föregående släkte.» Men det är icke bara den ma- 
teriella världen, som darwinisten känner bättre än någon 
annan; På tal om Jesus säger förf.: »Han, som vi nu först 
börja förstå»! >»Till honom anknyta vi, då vi söka åt oss en 
kristlig religion. Härutinnan torde vi på visst sätt stå täm- 
ligen ensamma inom de kristna kyrkorna, ty vi söka ej den 
Jesus, som vi se på altarna.»> Men hvem är den Jesus, förf. 
söker? Det vill icke förf; ge oss bestämdt besked om. »Må 
han vara Josefs son, må han enligt vår uppfattning icke ha 
gjort några under, må han enligt eder åsikt ej ha kroppsligen 
uppstått, må allt, allt bortfalla, som kärlek, dyrkan, oförstånd 
påhängt honom, han är och förblir en meteor, som ligger där 
oförmedlad på sin tids mark... Jag förklarar därför för min 
del öppet, att jag intet vet om hans själs ursprung» (när förf. 
dock icke tvekar, att kalla Jesus Guds son, tycker man, att 
ursprunget borde vara klart nog). 

På samma gång förf. med nästan fariseiskt klingande 
talesätt framhåller sin religiösa ståndpunkts många företräden 
framför de festa kristnas, har han uttalanden, som utgöra 
verkliga fattigdomsbevis för den angifna ståndpunkten. Så 
säger han, att han ännu är tillfreds med kristendomen icke 
på grund af någon bestämd öfvertygelse om kristendomens 
absoluta värde framför alla andra religioner, utan emedan 


fon. ingenting bättre finnes att tillgå. »Vi äro bundna vid 
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det gamla, emedan vi icke ha någon ersättning därför. Må 


vi garna kalla det resignation. Jag har ingenting emot det 
ordet. Afven jag känner, att vi ej upplefva någon i religiöst 
hänseende nyskapande tid. Vi ha många religiösa intressen, 
mycken känsla för hvad vi skulle kunna bli, om vi lyftes af 
en ny våg, men till sist måste man låta sig nöja med hvad 
som är.» 

I fråga om de kristna etiska grundsatsernas tillämplighet 
1 ett praktiskt lif har förf. uttalat sig på ett synnerligen ytligt 
och missledande sätt. Han skapar onödigtvis en pinsam kon- 
flikt mellan den bokstafliga, från början åsyftade tolkningen 
af Jesu sedliga kraf och den inskränkning därutinnan, som 
hvarje kristligt lif faktiskt företer och måste förete. Så t. ex. 
är enligt förf:s mening all konkurrens stridande mot kristen- 
domens moral. Den affärsman, hvars utmärkta affär blefve 
besvärlig för en annan, skulle, för att handla i enlighet med 
budet om kärleken till nästan, afstå från all konkurrens. Den 
driftige, skötsamme och i all sin handel ärlige och tillförlit- 
lige skulle, såsom kristen, nödgas rymma fältet för den mindre 
driftige, skötsamme och  tillförlitlige! Ingenting vore väl i 
själfva verket mindre kristligt. Förf. yttrar med rätta på tal 
om staten: Jesus var ingen principiell statsfiende. Han kunde 
med samma rätt ha sagt: Jesus var ingen principiell fiende 
till konkurrens. Det är snarare monopolet än den sunda kon- 
kurrensen, som står i strid med den moral, Jesus gifvit oss. 

Som nämndes, synes förf. benägen att onödigt tilltrassla 
de etiska problemen i en kristens lif. Rent motbjudande ver- 
kar den mäkling mellan eller sammanjämkning af kristna och 
icke kristna motiv, som förf. anser som det enda praktiskt 
möjliga. Det duger icke att med prästerna predika: följ Jesus 
i allt! Det skall i stället predikas: följ Jesus så långt du kan, 
så långt det öfver hufvud är förenligt med ett lif i denna 
världen. Det vore nog särdeles bekvämt både för präst och 
åhörare, om det finge predikas, som Naumann vill. Men 
prästen har att predika efter Kristus och ingen annan. Och 
då blir det aldrig någonting annat än detta: följ Jesus obe- 
tingadt! Sedan vet hvar präst, som tänker något djupare 
öfver saken, att detta sista icke betyder: följ Jesus såsom en 
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blodlös skugga i allt. Att ängsligt kopiera Jesus hör icke 
hans lärjungar till. De få också i mångt och mycket lära 
sig att handla på egen hand. Jesus har aldrig gifvit sina lär- 
jungar föreskrifter om hur de i hvarje enskildt fall skola 
handla. Blott det kräfver han under alla förhållanden af dem: 
att de handla så, att deras vilja aldrig kommer i strid med 
hans egen uttryckliga vilja. 

Ännu ett betecknande exempel: på förf:s sätt att reso- 
nera öfver kristendomen må anföras. Sidan 92 säger han: 
»Jesus intog i viss mening en annan ställning till lifvet, än vi 
kunna göra. Han såg världens undergång framför sig. Snart 


skulle molnen öppna sig och Guds stora dom afsluta världs- : 


historien. Denna tro kunna vi ej ha... Världen måste tänkas 
såsom bestående. Så snart vi upphöra att tänka oss den som 
bestående, svika vi våra plikter.» Är det verkligen förf:s 
öfvertygelse, att världen skall bestå? Den öfvertygelsen har 
han då icke från den beprisade naturvetenskapen. Och hvarpå 
stöder förf. den föreställningen, att tron på världens under- 
gång alstrar allmän pliktförgätenbet? Vet han icke, att den 
kristendom, som inskärper hos oss sanningen om världens 
förgänglighet och förestående undergång, också kräfver” plikt- 
trohet in i det sista? Och detta senare icke trots det förra 
utan snarare just i följd däraf. Blott den krassaste materia- 
lism, icke kristendomen kan i vissheten om världens undergång 
finna en anledning till den pliktförgätenhet, förf. talar om. 
Förf., hvars idealistiska åskådning i det stora hela icke be- 
tviflas, har ofrivilligt gjort sig till målsman för en liknande 
materialism. Hade han gjort bruk af en sund själfkritik, 
skulle det aldrig skett. Den själfkritiken skulle utgjort en 
god barlast under förf:s kringsväfvande på »de böljande stäm- 
ningarnas» haf. 

Det skulle bli alltför vidlyftigt att närmare granska inne- 
hållet i"dessa 27 bref Det sagdarma vara nog. Att boken 
ger oss mycket att tänka på, det är det bästa, som kan sägas 
om den. Så mycken behållning borde läsningen af den alltid 
kunna ge, att den väcker ett kännbart behof af någonting mera 
fast och hållbart, än hvad Naumanns moderna religiösa världs- 
åskådning kunnat bjuda. 
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OÖLEEN, BENGT, Fil. D:r, Kyrkoherde. Hvad kommer efter 
döden? Enligt Bibelns Lära, Ph. Lindsteds Univ.-Bok- 
handel. 


På samma gång som i vår tid förmärkes ett affall från 
kristen tro, kan man också iakttaga ett stigande intresse för 
andelifvets olika yttringar. Man 'sträfvar efter att genom- 
tränga den förlåt, som för våra blickar döljer lifvet på andra 
sidan grafven och lära känna detta. Från det lif, som vi här 
föra, drager man sina slutsatser med afseende på en kom- 
mande tillvaro. Det måste ju finnas ett samband mellan 
dettas luvet rock Ifvetrefter detta. Kan man lara kanna sig; 
själf, de hemliga krafter, som slumra i vårt väsens urgrund, 
och det förhållande, hvari ande, kropp och själ stå till hvar- 
andra, då menar man, att man förvärfvat det vetande, som 
öfver hufvud taget kan vinnas om det lif, som vi komma att 
föra, då det kroppsliga omhöljet brustit. Eller man lyssnar 
till hvad Indiens vise i den grå forntiden haft att säga här- 
om eller söker kanske själf träda i förbindelse med ande- 
världen medelst användande af de ockulta krafterna i vårt 
väsen. 

Författaren till den bok, som här anmäles, går emellertid 
en annan väg. Han söker att i den Heliga skrift och sär- 
skildt i det Nya Testamentet finna svaret på frågan: Hvad 
kommer efter döden? Han har lefvat sig in i frågan och äfven 
i den urkund, som enligt hans öfvertygelse gifver oss det 
bästa svaret. Men bibeln lyfter blott något litet på den för- 
låt, som för oss döljer det kommande lifvet, och hvad den 
lätertoss, skada harat ar att torlikna vid mer, ellet mindre 
dunkla spegelbilder. Dessa bilder kunna ge rum för olika 
tolkning. Den ena bilden eller taflan kan i vissa stycken 
svära emot den andra. Det är ej heller alltid så lätt att af 
göra, hvad som bör betraktas såsom oväsentliga detaljer, al- 
sedda att blott ge en målning lif och färg, och hvad som 
har en djupare betydelse. En stor skillnad råder på den 
klarhet, hvarmed Skriften behandlar frågor, som röra detta 
[ifvet, och fragor, som alse ett kommande lif. Detoser 
sålunda ut, som om det vore Guds mening, att vi här 
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skulle fatta det kommande blott aningsvis, och att åtskilliga 
af de frågor vi framställa skulle lämnas obesvarade. Vi få 
därför icke förvåna oss öfver, om vi känna oss stå inför ett 
i många stycken olöst problem, äfven då vi slutat läsningen 
af en god framställning »enligt bibelns lära», om hvad som 
kommer efter döden. Den känslan hade undertecknad efter 
genomläsningen af det lilla arbete, som bär ofvanstående titel. 
Icke desto mindre vill han varmt rekommendera detsamma, 
ty det verkar välgörande såväl genom sin pietet för bibel- 
ordet som genom sin sundhet i uppfattningen af äfven ganska 
svårtydda ställen. 

Några antydningar må här i största korthet gifvas om 
några af de tankar, som möta oss i boken. 

Förf. förnekar läran om en »naturlig odödlighet». Enligt 
hans förmenande fick icke människan i skapelsen lifvets odöd- 
lighet. Den skulle vinnas genom en särskild handling, hvars 
utförande Gud dock förhindrade. Det var lifvets träd, som 
skulle skänka odödlighet, men af dess frukter kom hon aldrig 
att äta. Man kan emellertid känna sig tveksam, huruvida 
den bevisning, som här presteras, är bindande. Ty det kan 
tänkas, såsom ju äfven skett, att i människans väsen finnes 
något, som är oförstörbart, en odödlig ande, äfven om dess 
lekamliga omhölje skattar åt förgängelsen, och att skapelse- 
berättelsen med sin skildring af lifvets träd, hvaraf människan 
förvägrades att äta, blott velat framhålla den lekamliga döden 
såsom syndens följd och ett syndens straff. 

Döden förändrar icke människans sinnelag. »Sådan män- 
niskan slutar sina dagar på jorden, sådan slår hon upp ögo- 
nen i den kommande världen». Döden blir sålunda för oss 
hvarken en frälsare eller heliggörare och icke heller får, såsom 
ofta skett, den yttersta domen framdragas till människans 
dödsdag. Med bestämdhet afvisar förf. den vanliga och helt 
visst oriktiga sammanblandningen af dödsriket och helvetet 
å ena sidan och af paradiset och himlen å den andra. Till 
dödsriket eller paradiset, som först i N. T åtskiljas, komma 
de aflidnas andar, och där få de vistas, de som äro i paradi- 
set intill Herrens andra tillkommelse, och de som äro i döds- 
riket till den dag, då den afgörande slutdomen skall afkunnas 
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öfver dem. Först då skola de ogudaktiga hänvisas till hel- 
vetet och för de frälsta portarna öppnas till Guds himmel. 

På tal om paradiset framhålles den gemenskap, som en- 
ligt Skriften finns mellan församlingen på jorden och försam- 
lingen af de trogna på andra sidan grafven. Betraktas lifvet 
på jorden och lifvet efter döden såsom olika stadier af en och 
samma lifsutveckling, så få vi icke tänka oss ett afbrott dem 
emellan. Den första kristna kyrkan gaf därför i sina allmänna 
böner plats åt en bön för de döda. Katolska kyrkan har 
fortsatt därmed i sina själamässor, och Luther har i samman- 
hang med talet om nattvarden skrifvit, att det icke kan vara 
synd att af fri andakt bedja: »Käre Gud, är själen i den 
belägenhet, att hon kan hjälpas, så var henne nådig!» Månne 
icke häri ligger något att taga vara på? Ha vi icke af fruk- 
tan för de missbruk, som de katolska själamässorna föranledt, 
vått för långt, då vi i vår kyrkobön alldeles strukit bönen för 
de döda? Helt visst skulle det kännas godt för många, om en 
sådan åter infördes, och skulle många i våra församlingar af hjär- 
tat instämma i den bönen. Den invändningen kan visserligen 
göras, att enligt en allmänt gängse åskådning människans 
tillstånd efter döden är oföränderligt. Och i så fall vore det 
både onödigt och olämpligt att bedja för de döda, men för- 
fattaren tillbakavisar den uppfattningen såsom oriktig och 
obiblisk. Han hänvisar till det kända stället I Petripref 
(I Petr. 3: 18—20; 4:6), där aposteln talar om, hurusom Kri- 
stus, väl till köttet dödad, men lefvandegjord till anden, gick 
åstad och predikade för andarne i fängelset, som fordom icke 
trodde, och hurusom evangelium blifvit predikadt äfven för de 
döda, att de väl måtte i likhet med människor dömas till köt- 
tet, men i likhet med Gud lefva till anden. Visserligen har 
man åt denna utsaga sökt gifva den tolkningen, att Jesus i 
dödsriket endast meddelat budskapet om sin seger, därmed 
beseglande det öde, som väntar de osaliga. Men naturligare 
och rättare synes det oss vara att med förf. häri se ett vitt- 
nesbörd om, att frälsningens evangelium förkunnats för de 
osaligt döda, något som ju väl stämmer öfverens med det 
härliga ordet: »Gud vill, att alla människor skola frälsas och 
komma till sanningens kunskap.» — Att synder äfven efter 
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döden kunna förlåtas, söker förf. visa med stöd af Jesu ord i 
Matt. 12:31—32. Där talas ju om hädelse mot Anden såsom 
en synd, hvilken hvarken i denna eller den kommande världen 
kan förlåtas. Men därmed är också antydt, att det ges syn- 
der, som kunna förlåtas icke blott här utan i det tillkom- 
mande lifvet. Och härför vittna äfven Jesu ord i bergspredi- 
kan, då han råder till uppgörelse med vederdelomannen, in- 
nan saken kommer till domaren, på det att icke den skyldige 
måtte kastas i fängelse, hvarifrån han icke torde utkomma, 
förrän den yttersta skärfven blifvit betalad. Så kunde väl 
Herren knappast hafva sagt, om det vore omöjligt att ut- 
komma ur fängelset. Förf. vet väl, att han med en sådan 
lära kan väcka gensägelse, äfvensom att den kan missbrukas. 
Men å andra sidan håller han före, att har bibeln ickeratr 
skurit allt hopp om räddning för dem, som förlorat sin lefnads- 
tid, så må icke vi predika, att allt hopp är ute. Förkunnas 
Guds - vägar annorlunda, än hvar och en nu kan läsa dem i 
sin egen bibel, sa blir: predikan utan rare. 

Tror förf. på möjligheten af en sinnesändring äfven efter 
döden, så är han dock icke någon anhängare af apokatastasis- 
läran, som han finner stridande mot den frihetens ståndpunkt, 
på hvilken Skriften står, i det att den ger människan rätt och 
makt att motstå Guds vägar och vilja. Frälsningen står vis- 
serligen öppen för alla utan undantag. Evangelium skall för- 
kunnas ej blottii-de: lefvandes! utan ock i de dödastvarledt 
men när frälsningsverket nått sin fullbordan, skall ett åtskil- 
jande äga rum af de gudfruktiga och de ogudaktiga. Världs- 
utvecklingen skall sluta med en världsdom, och det, som där- 
vid förklaras värdelöst för Guds rike, skall kastas i den eld, 
som är tillredd åt djäfvulen och hans änglar. »Bakom hel- 
vetet och förenadt med detsamma ligger hvarken evangelium, 
nåd eller bättring, ej heller lif utan ett slut, eländigt och 
olyckligt, där ligger blott — dock, detta bör vara väckande 
för alla — pina och död.» 

Utgår man med förf. ifrån att människan saknar natur- 
lig odödlighet, så ligger det ju också nära till hands att med 
honom tänka sig en total tillintetgörelse af de onda, lika den 
som vederfares förtorkade grenar, då de kastas i elden. Mer 
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tilltalande är också den läran än den gamla helvetesläran med 
sina ändlösa straff, och ur exegetisk synpunkt torde den nog 
kunna försvaras. Men allt kommer här an på utgångspunkten. 
Antages det, att människan är en evighetsvarelse, utrustad 
icke blott med anlag för odödlighet, utan med en odödlig 
ande, då blir det svårt, för att icke säga omöjligt, att tänka 
sig förintelsen såsom de ogudaktigas slut. 

Såsom redan blifvit antydt, tror förf. på, att Kristus skall 
aterkomma i synlig gestalt för att upprätta ett Messiasrike 
på: jorden, det s. k. tusenåriga riket... Förnekas kan ju icke, 
att genom Skriften går en förkunnelse därom, att Kristi rike 
skall framträda i en skönare och rikare gestalt än den, hvil- 
ken det hittills uppnått på jorden. Härliga äro de profetiska 
taflor, som redan G. T. upprullar för oss och där denna mes- 
sianska tid skildras, och ännu härligare de skildringar, som 
N. T. gifver af densamma. Jesus har själf gifvit sina lärjungar 
de största förhoppningar om, att de, när den tiden kommer, 
skulle spela en framstående roll. De skulle få sitta på troner 
Jch döma . Israelsiisläkter. . Och i Uppb; säges det, att Her- 
rens trogna sasom Kristi präster skola lå regera med honom 
i tusen år. Den första församlingen lefde som bekant i vän- 
tan på, att detta härlighetsrike snart skulle uppenbaras. Man 
bidade Kristi snara tillkommelse. Så nära tänktes understun- 
dom Herrens dag, att man lämnade sin jordiska lifsuppgift 
åsido. , Men man fick vänta förgäfves. »WVerket blef andligt», 
och Gudsriket fick, såsom förf. säger, för den första kristna 
församlingen sin rätta gestalt, då det blef ett fridens och kär- 
lekens rike i denna världen. Jag vill nu gent emot förf. 
fråga: Månne vi icke ha skäl att tänka oss, att Gudsriket 
skall så förblifva och att det skall framträda såsom ett här- 
lighetsrike här på jorden, svarande mot profetian om det 
tusenåriga riket, när det fått utveckla hela sin inneboende 
kraft till det ondas bekämpande? Wisserligen heter det, att 
Kristus skall återkomma, då Messiasriket upprättas, och att 
denna hans tillkommelse skall föra med sig en de rättfärdigas 
uppståndelse. Men är det verkligen tänkbart, såsom förf. och 
många med honom tyckas mena, att under en tidrymd af 
hundratals år på jorden skola lefva om hvarandra människor, 
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som aldrig skådat döden, och människor, hvilkas själ redan 
varit i paradiset? Äfven om de första kristna lefvat i den 
tron, synes det oss naturligare och mer sannolikt, att Herrens 
andra tillkommelse, såsom inledande Guds rikes blomstrings- 
tid på jorden, skall vara en tillkommelse i Anden, genom 
hvilken han ju lofvat att vara när de sina intill dagarnas 
ände, och att med uppenbarelsen här i världen af de saligen 
afsomnade, som skola regera med Kristus, afses ett kraftigare 
ingripande från deras sida, än som nu kan äga rum i försam- 
lingens lif, och en innerligare gemenskap mellan församlingen 
på jorden och dem, som församlats i Guds paradis. 


E. Buw. 


IHMELS, LUDWIG, £tns ist not. Predigten, gehalten in der 
der Universitätskirche zu Leipzig. J. C. Heinrichs'sche 
Buchhandlung 1906. 240 sidor. Pris: häft.: M. 2,20, inbund.: 
NISEST20: 


Ludwig Ihmels, professor 1 systematisk teologi vid Leip- 
zigs universitet, räknas till den s. k. modernt positiva rikt- 
ningen i Tysklands teologi. Jag har här ingen anledning att 
söka bedöma denna riktning. Icke heller vill jag ur förelig- 
gande predikosamling söka stoff till att angifva författarens 
teologiska ståndpunkt. Men genom de båda slagorden posi- 
tiv och modern skulle, synes det mig, samlingens 20 predik- 
ningar rätt väl kunna karaktäriseras. Ihmels är positiv som 
predikant. Jag menar då därmed, att det är bestämdt krist- 
ligt allvar i hans förkunnelse. Det är troslifvets väckande 
och stärkande han har till syfte, och han bjuder ett evan- 
geliskt innehåll, som kan tjäna detta syfte. Men han är 
tillika 2odern. Icke så, att han i apologetiskt syfte tar upp 
alla möjliga tvifvel, som röra sig i tiden och söker svara på 
dem. Det gör han nog ibland men endast undantagsvis. 
Han sysselsätter sig i regeln ej heller i sin predikan med 
frågor, som just för tillfället äro föremål för debatt. Han 
är ännu mindre modern i den meningen, att han i främsta 
rummet genom en på ett eller annat sätt tilldragande form 
söker väcka intresse. Tidsenlig kallar man ju ofta en pre- 
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dikan, då den kännetecknas på något af de nämnda sätten. 
Författaren är i sin förkunnelse modern, såsom mig synes, 
främst därför, att han verkligen söker träffa sin tids männi- 
skor. Han har säker känsla för, att det tjänade ingenting 
till att ha det yppersta innehåll, om det blefve främmande 
för de åhörare, som man verkligen har. Medvetet eller 
omedvetet har han nog haft för ögonen det målet, då han 
utarbetat predikningarna, att tala så, att de, som höra, känna 
1 Sina ”samveten:; »detta ar sant, det kunde jag ha sagt mig 
själf> och i sina hjärtan: »detta är just, hvad jag djupast 
behöfver». Denna sträfvan kan ju i alla fall vara mer eller 
mindre lyckligt genomförd på olika ställen i samlingen. 

Förtjähstfullt i dessa predikningar är ock, att de äro i 
god mening /fextuella. Tankarna i texten och det lif, som 
ligger bakom den, får verkligen komma fram. Man får se 
något af, hur människorna, som möta i texten, tänkte och 
kände, deras frestelser, deras svårigheter, deras förhoppningar, 
deras lifs- och segerkraft. Författaren får på det sättet verk- 
ligen ett realt fäste i texten och därmed 1 kristendomens 
grundläggningstid för, hvad han vittnar om, hur samma evan- 
gelium, som då bevisade sin kraft, nu kan göra det och gör 
det, om ock situationen för närvarande i mycket är annor- 
lunda. 

Om till det sagda ytterligare lägges, att författaren i det 
hela har ett enkelt, ledigt och åskådligt framställningssätt, 
ehuru med en kanske något för stor bredd, så torde ej mera 
behöfva sägas för att motivera en rekommendation af sam- 
lingen. Jag tror, att särskildt yngre präster kunna ha åtskil- 
ligt att lära ur densamma. 


EE. BA. 


ULLMAN, U. L., Lärobok i den kristna tros- och sedeläran 
för läroverkens översta klasser. Göteborg, N. P: Pehrs- 
SONSPOrlag, KN IOOGL  PriSst2 Kronor, 1550 sid. 

Denna lärobok är icke att betrakta såsom en ny upplaga 
af författarens föregående läroböcker i samma ämne. Om- 
arbetningen är så genomgående, att en ny lärobok här bör 


anses föreligga. 
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Trenne karaktäristiska egenskaper träda den uppmärk- 
samme läsaren till mötes i denna lärobok. Först denna: den 
är genomandad af en varm kärlek till såväl ämnet som den 
ungdom den vill tjäna; tydligen är den född fram under ett 
älskande hjärtas bön om välsignelse öfver de unga; därför 
är den en dyrbar gåfva, af den erfarne kristendomsläraren och 
vördade åldringen erbjuden åt våra läroverk. Den andra 
åsyftade egenskapen är denna: här möter oss ett på fullt 
allvar gjordt försök att med ett fulltonigt och oafkortadt 
bibliskt och evangeliskt innehåll förena hvad som därmed 
låter sig förenas af nyare teologisk forskning och teologiskt 
tänkande. En tredje härmed nära sammanhängande egen- 
skap är denna: författaren vill erbjuda de unga den kristna 
tros- och sedeläran i en i god mening tidsenlig form; här är 
därför ingen »>»torr dogmatik», utan en konkret och saftig 
framställning. 

Den sist nämnda goda egenskapen synes emellertid vara 
förbunden med en svaghet, som det dock möter stora svårig- 
heter att hålla fjärran, då man vill förverkliga den ifråga- 
varande tidsenligheten. Jag menar den fara, som torde vara 
för handen, att den inhämtade kunskapen lätt kan komma 
till korta på bekostnad af mera oklara intryck. Icke som 
om förf. icke skulle ha bemödat sig, ja starkt bemödat sig om 
klarhet i framställningen. Men det synes nästan oundvikligt, 
att åtminstone i kristendomsämnet den gedigna kunskapen 
skall bli lidande, då man, såsom f. n. torde vara nödvändigt, 
tillmötesgår det äfven officiellt ganska tydligt fastställda krafvet 
på att göra studiet för de unga framför allt lätt och ange- 
nämt. Förevarande anmärkning drabbar sålunda mindre för- 
fattaren än den af tidsandan och skolledningen omhuldade 
evdemonismen i studierna, som, åtminstone när det gäller 
kristendomen, lider af en ordentlig skräck för allt, som tangerar 
definitioner och begreppsdistinktioner. 

Läroboken är uppdelad i sju afdelningar: 1) om den 
gudomliga uppenbarelsen och kristendomen, 2) om Gud och 
världen, 3) om synden, 4) om frälsningen genom Jesus Kristus, 
5) om frälsningstillägnelsen genom den Helige Ande, 6) om 
den kristnes vandel och 7) om de sista tingen. 
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Om vi skulle framhålla något parti såsom synnerligen 
godt, skulle vi vilja peka på den sjätte afdelningen, om den 
kristnes vandel. Framställningen af den kristliga etikens 
innehåll har förr på skolstadiet varit på ett betänkligt sätt 
försummad, ehuru just denna sida af kristendomen är ägnad 
att bjuda den tänkande ynglingen en stor rikedom af väc- 
kande tankar och visa honom kristendomens makt och väl- 
signelse i det konkreta människolifvet och dess mycket kom- 
plicerade förhållanden. 

På några ställen synes oss någon brist i den sakliga 
framställningen förekomma. Så t. ex. beträffande försoningen, 
sid. 72. Manne icke en redogörelse för skillnaden mellan 
försoning i betydelsen af expiatio och försoning i betydelsen 
af reconciliatio samt af förhållandet mellan dessa två här 
kunnat lämnas och så bidragit till en rikare och fullare upp- 
fattning? Förf. har för öfrigt längre fram, sid. 103, vid frågan 
om rättfärdiggörelsen tangerat denna åtskillnad, då han talar 
om, att Kristus genom sin själfuppoffring »sonat sitt släktes 
skuld inför Gud». — Kristi uppståndelse torde näppeligen 
ha blifvit till sin betydelse fullt erkänd, då den endast säges 
utgöra »bekräftelsen (kurs. af rec.) därpå, att återlösnings- 
verket genom Jesu lifs uppoffring i döden är fullkomligt och 
att sålunda fullständig frälsning är åt mänskligheten beredd» 
(sid. 74). Likaså torde det ifrågasättas, om förf. har rätt, då 
han (sid. 75) låter Jesu himmelsfärd endast vara ett medel, 
hvarigenom det för lärjungarne gjordes åskadligt och visst, 
att Jesus »från och med sin uppståndelse (kurs. af rec.) är 
till hela sin gudmänskliga person i besittning av den gudom- 
liga härlighetens, allmaktens och allnärvarelsens liv». 

Förf:s framställning af »det tusenåriga riket» (sid. 145) 
torde icke böra ha haft den kategoriska form, som den nu 
har. Enär såsom bekant många, och det på grunder, som 
man icke kan utan vidare bortse från, ha en annan upp- 
fattning af Uppb. 20, I ff., än att där skulle åsyftas en kom- 
mande slutperiod af lycka och ro för församlingen, borde, 
synes oss, ifrågavarande framställning icke haft formen af en 
oomtvistlig lära. — På en misskrifning torde det bero, att 
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Matt. 12, 32 (sid. 150) anförts såsom ett bland de bibelställen, 
hvilka åberopats som stöd för apokatastasis. 

Såsom slutomdöme om denna biskop Ullmans lärobok 
anse vi oss kunna säga: den gifver en framställning af kristen 
tros- och sedelära i en sådan tidsenlig form, att ingen lärer 
kunna kassera den på grund däraf, att dess framställningssätt 
skulle vara för hårdt och torrt och sålunda göra kristendomen 
misshaglig. Kasserar man den detta oaktadt på grund af 
dess innehåll, så blifver det uppenbart, att man icke vill 
gifva åt vår ungdom kännedom om den kristna tro, som har 
sin grund i den Heliga skrift och som bekännes af vår evan- 
geliska kyrka. Välja IC 


BROCHMANN, J. H. H., Fader vår, bemyndigad öfversättning 
af. Ludvig Philipsson, S-. 144, pi. 1: 503 Evokosterlands: 
stiftelsens förlag 1903. 


Det var ej länge, sedan stiftsprost Brochmannmrorde 
ordet vid den af Norges kyrkofolk älskade och mänskligt att 
se blott alltför hastigt bortryckte biskop Torkildsens bår. 
Han är nog att räkna för en af Norges bästa predikanter af 
den gamla stammen. Det arbete, som härmed införlifvats 
med vår uppbyggelselitteratur, är värdt sin plats. När det 
gäller en sådan för allmänheten beräknad uppbyggelsebok, 
och den fyller verkligen en lucka bland oss — ty öfver 
Fader vår äga vi ytterst litet — så må ju de principiella och 
praktiska betänkligheterna falla mot öfversättning från norskan. 
Förlaget tycks ha känt, att med anledning af 1905 ännu an- 
gifvandet af den norska källan ej just skulle underlätta sprid- 
ningen. Det lämnar läsaren i fullständig obekantskap med 
författaren och hans hemland. De flesta torde däri se en 
vink, att åter ett engelsk-amerikanskt verk föreligger — och 
inte litet af det praktiska i skrifsättet västerut återfinnes, 
som kunde leda tankarna i denna riktning. Citaten från den 
lutherska barnaläran och psalmskatten tyda liksom namnets 
stafsätt mera på tyskan. Emellertid, författaren är norsk 
och boken en gåfva, som vi med tacksamhet böra mot- 
taga. 
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Innehållet är uppdeladt på 25 betraktelser. Redan en 
flyktig blick på öfverskrifterha visar, hur troget boken följer 
textorden 1 spåren: Fader vår. Du som är. I himmelen. 
FHafven ingen cemsorg. Bedjen och I skolen få. I tro icke 
tviflande. I Jesu namn. Sen Herrens frälsning! Helgadt 
varde ditt namn. I skolen vara mina vittnen. Tillkomme 
ditt rike. Den goda kampen. Ske din vilja. Såsom i him- 
len. Gif oss. I dag: Vårt dagliga bröd. Den gäldbundne 
tjänaren. Förlåt! Såsom ock vi! Frestelse. Fall och upp- 
jatrtelsesplnledross icke Utan fralstiftan ondo. Ty amen. 

Betraktelserna äro så djupgående och så idérika, att 
äfven läraren kan ha mycket godt af dem. En liknande bok 
ha vi på samma förlag redan förut fått från tyskan i Seebergs: 
'Herrens lag”. Brochmanns tar dock priset i intresseväckande 
framställning och sann folklighet. 

Praktiskt är, att de ganska talrika bibelcitaten fått sin 
plats under texten å hvarje sida. 

Svmnnerisena tutalandetatr, att i rförstarochtssta betal 
telsen böneformen alltigenom bibehållits. Särskildt den första 
är ett mästerverk af helig andakt. 

Kraftigt betonas öfverallt Gudsgemenskapens betydelse 
äfven för detta lifvet, något i stil med Skovgård-Petersens: 
tlitonsfbetydningr for) den der vil komme frem i verden.» 
Till 3:e bönen t. ex. heter det: »Bönen 'ske din vilja är icke 
förnämligast en bön för den resignerade alderdomen utan en 
bön just för den käcka, dådlystna ungdomen.» Samma tanke 
om det positiva i bönen som 1695 års psalmbok i sin be- 
kanta, tyvärr ej i psalmboksförslagen nog beaktade, i mitt 
tycke så till ord som melodi oöfverträffliga parafras till Fader 
vår uttryckt: »Hjälp ock din vilja fram.» 

Tilltalande berättelser illustrera ibland framställningen, 
och en rikedom af bilder gör den konkret. Ett exempel ur 
högen. DetkarNfragarnomt skkuldenvitste bönen: »Du tycks 
alltså mena, att man måste göra något ondt för att komma 
i skuld? Gör du den affärsman, hos hvilken du köper, något 
ondt för att komma i skuld? Du behöfver väl endast taga varor 
hos honom för att blifva skuldsatt. Och du vet nog aferfaren- 
het, hur oväntadt och obehagligt stor en dylik skuld kan bli, 
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om du köper på kredit vecka efter vecka året igenom utan 
att vara vaken och aktgifvande på hvad du mottager. Du 
mottager dagligen af Gud — är du medveten om gåfvornas 
värde, t. ex. hvad en lefnadsdag är värd? Du kan ej köpa 
en lefnadsdag för all världens rikedomar, när Gud ej ger dig 


den. Dina lemmar — ett öga, en hand — mister du dem, 
kan du ej köpa dem åter.: Din broder, din syster, hustru; 
vän — kan du. aterköpa dem, om du förlorat dem sn Nej 


När vi förlora Guds gåfvor, då se vi, hvad de voro värda. 
Skola vi då ej komma ofverens om att ot. om mi derto;oeo 
talenterna ej äro någon öfverdrifven utan en måttfull, nykter 
jämförelse.» 

I 7:de bönen öfversättes i öfverensstämmelse med 
Luthers förklaring »det onda» ej »den onde», efter min tanke 
med rätta. Själfva kärnan framlägges skönt i dessa ord ur lifvet: 
»Fyvarför är du alltid så gladi» frågade en, van enrannan: 
»Därför att ingen kan taga Gud ifrån mig», var svaret. 

Svagast äro, synes mig, slutorden, där klarare kunde 
framhållits, att »riket, makten och härligheten» täckas af vår 
katekesutveckling »vill, kan och skall». 


SKENET 


Lifsbilder ur den evangelisk-lutherska missionen bland Tamuler- 
folket i Ostindien. 4:de delen. Kristian Fredrik Schwartz 
och hans samtida. 1750—1798- 


Detta af samfundet Pro Fide et Christianismo utgifna 
arbete utgör ett synnerligen värdefullt bidrag till den missions- 
litteratur, som under de senare åren framkommit. Missionen 
börjar, som det synes, alltmer blifva en församlingens, vi 
mena hela det kristligt och kyrkligt intresserade folkets sak. 
Men ännu är det långt till uppnåendet af detta mål. Mycken 
likgiltighet i fråga om missionssaken finnes fortfarande att 
bekämpa. Och denna likgiltighet förekommer icke blott hos 
folkets breda lager, den finnes äfven hos de s. k. bildade 
klasserna, ja den torde ännu förekomma hos åtskilliga bland 
vår kyrkas prästerskap. En glädjande företeelse är dock, att 
likgiltigheten är stadd i tillbakagående. En riktning inom vår 
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kyrka, utmärkt för allvar och djup i själavård, har, hvad mis- 
missionen beträffar, förhållit sig icke blott likgiltig utan be- 
stämdt afvisande. Orsaken därtill har varit den uppfattning, 
att tiden för evangelii utbredande bland hednafolken ej är 
kommen, samt att den missionsverksamhet, som i närvarande 
tid bedrifves, är en yttring af »falsk andlighet» eller »andlig 
beställsamhet». Denna uppfattning tyckes dock hafva öfver- 
gifvits. Atminstone framträda nu den åsyftade riktningens 
målsmän som varma vänner till vår kyrkas missionsverk- 
samhet. Detta är en högst glädjande företeelse. Ty däri- 
genom bör vinnas en mer vidgad och klar blick för det, 
som tillhör Guds rikes utveckling, liksom ock den kyrkliga 
missionen å sin sida genom antydda riktning torde få en god 
insats af andlig mognad. 

Men för att missionssaken skall gå framåt och blifva 
älskad inom vår kyrka, måste den blifva känd, ty mångens 
likgiltighet eller till och med fientlighet mot missionen härrör 
af bristande insikt. Det är denna brist, som missionslittera- 
turen vill afhjälpa. För den stora allmänheten hafva vi våra 
missionstidningar. Men därjämte behöfvas ock mer ingående 
framställningar. Här liksom på andra områden är det så, att 
de närvarande företeelserna böra ses 1 deras samband med 
det förflutna. Missionshistorien bör därför studeras af hvar 
och en, som vill vara omdömesgill i denna fråga. Det kunde 
väl synas, som om en sådan erinran vore öfverflödig, men 
vi befara dock, att den i ett eller annat fall ännu kan vara 
behöflig, och därför har den äfven fått komma med. 

En sann missionsvän har visserligen den vidhjärtade 
åskådning, att han vill se utöfver konfessionella och natio- 
nella skrankor, och kan därför glädja sig öfver evangelii för- 
kunnelse i hednavärlden, äfven om formerna äro skilda. Men 
icke dess mindre måste den mission, som uppammats af 
luthersk bekännelse, vara för oss såsom lutherska kristna i 
särskild mening dyrbar. Och detta är fallet med Tamulermis- 
sionen, hvarur de ifrågavarande »Lifsbilderna» äro hämtade. 
Det missionsfältet må vara oss dess kärare, som svenska ar- 
betare där troget verkat sedan 60 år tillbaka. Under sådant 
förhållande bör Tamulermissionen vara föremål för sv. luther- 


356 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


ska missionsvänners synnerliga intresse. Men detta förut- 
sätter förtrolig kännedom om denna missions utveckling. Och 
sådan afse de ifrågavarande lifsbilderna att meddela. Den 
nu föreliggande 4:de delen utgör slutet af dessa sakrika och 
varmt tecknade skildringar. Det är en af stormännen på 
missionsfältet, som här framställes: Kristian Fredrik Schwartz. 

Det var nära ett halft århundrade denne märklige man 
stod kvar på arbetsfältet, troget och träget verksam och på 
samma gång såsom en fältherre öfverblickande det vidsträckta 
området för sitt arbete och sin varma kärlek. Då han här- 
vid fördes till betydelsefullt ingripande äfven i politiska frågor, 
ådagalade han också i detta hänseende sina öfverlägsna per- 
sonliga egenskaper. Han fördes dock ej därigenom bort från 
sin lifsuppgift. Han förblef städse den trogne, ödmjuke, gud- 
hängifne missionären och som sådan en af de förnämsta. 

Den föreliggande teckningen, som är utförd med anlitande 
af de bästa tillgängliga källor, afslutas med följande ord: 
solutomdömet, hvari man från ala sidor enats) art dettas 
Kristian Fredrik Schwartz är den lutherska kyrkans störste 
missionär.» Vi tillägga: en af de störste, som Guds rikes 
historia har att framvisa. 

Det nu anmälda arbetet afslutas ej med teckningen af 
Schwartz lif och verksamhet. Det innehåller ock en afdel- 
ning om »missionens tillbakagång och förnyelse». Missions- 
historien företer knappast någon sorgligare bild än den, som 
framställer Tamulermissionens »tillbakagång». Men den bil- 
den är lärorik att akta på, särskildt inför vår tids företeelser 
på det kyrkliga och teologiska området. Teckningen öfver 
K. F. Schwartz har till motto dessa ord af den bortgående 
patriarken: »Säg alla bröderna, att de alltid skola akta på 
hufvudsaken.> Hvilken denna hufvudsak är, angifves genom 
anförande af Fil. 3: 7—11. Och under fortgången af teck- 
ningen visar det sig, att den bärande kraften i Schwartz lif 
och verk var Krzstus och hans rättfärdighet. När denna »huf- 
vudsak» ej längre aktades som sådan af Trankebarmissionens 
män, då inträdde »tillbakagången» och förfallet. Missionens »för- 
nyelse» kan ock betecknas som ett återvändande till nämnda 
»hufvudsak». Detta gäller förvisso ej blott Tamulermissionen, 
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det gäller missionsverksamheten öfver hufvud. Endast om 
och i den mån missionen söker sin kraft i Kristus såsom vår 
försonare, kan den gå framåt och gifva förblifvande frukt. 
Och endast burna af den kraften kunna evangelii budbärare 
äga den kärlek och den hänförelse, som håller ut. Sättes 
något annat i stället, följa slapphet och tillbakagång. Så 
har det visat sig på missionsfältet. Är det annorlunda här 
hemma”? fr a 


Fulhälsningar till församlingarna från präster i Skara stift 
7908: rekvir. hos prosten K. L. Johansson, Stora Mellby; 
BO sek MAS NAN. 


Yulhälsningar till församlingarna från präster i Linköpings 
SööfLRn GO SEtTekviR hos utonk av ENeeStiom, Enso: 


[DN NAR SK IANS i NGT 


Tillkomme ditt rike, julbok år 1908, och Stjärnan från Betle- 
sem, jultidning för barn och ungdom, utgifna på föran- 
staltande af Svenska kyrkans missionsstyrelse; L. Nor- 
blads bokhandel, Uppsala; julboken: 160 sid., pris häft. 
i 3 Nelkneln. 2 Ske NS JO OS 


Äfven i är har prästerskapet i några stift utsändt julböc- 
ker till sina församlingar. Man kan inte annat än ägna denna 
idé sitt varma erkännande och önska, att den vunne efterföljd 
i alla stift. »Julhälsningarna» äro nämligen ett led i arbetet 
på att göra kristendomen och vår kyrka alltmera värderade 
af församlingarna och att stärka hembygdskänslan. Jag har 
framför mig »Julhälsningarna» från Skara och från Linköpings 
stifts präster. 

När man läser S£kara-hälsningarna, finner man där två 
beaktansvärda synpunkter lyckligt genomförda. Den ena be- 
träffande formen, som öfverallt är verkligt folklig. Man har 
aldrig förgätit, att det är till församlingarna där ute i stiftet 
man talat. Den andra synpunkten gäller greppet på aktuella 
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ämnen. Flera frågor för dagen äro upptagna till behandling. 
Och här följer det goda, att åtminstone uppmärksamheten 
väckes för deras betydelse. 

Så har biskop Danell i »Skolan och Jesu Kristi försam- 
ling» angett några riktlinjer för en god lösning at den på 
dagordningen stående frågan om utvecklingen af vårt folk- 
skoleväsen. Ungdomsintresset är tillvarataget i en särskildt 
de unga tillägnad uppsats, som antagit den innerliga själf- 
bekännelsens form: Hvarför blef jag präst? af kyrkoh. Sand- 
zén. Instruktivt och väckande för d:r Ternstedt i uppsatsen: 
» Hemmet för fattiga, obotligt sjuka från Skaraborgs län i 
Sköfde», församlingarna in på lifvet den viktiga frågan om ett 
bättre ordnande af den nu oftast så bristfälliga fattigvården 
på landet. Aktuell är också frågan om kyrkosångens höjande. 
I denna fråga har kyrkoh. Runstedt sagt några gripande ma- 
ningens ord, som helt visst ej skola bli utan verkan. 

För öfrigt innehåller Julhälsningarna minnestal öfver biskop 
Keijser af prosten Alin, öfver domprosten Linnarsson af kyrkoh. 
G. Lundblad och öfver kyrkoh. Norén af kyrkoh. Beselin. Vi- 
dare några af stämning mättade »Blad ur Gudhems kloster- 
historia» af hofpred. Paul Nilsson, Kungslena gamla kyrka, 
af kontraktsprosten Lampa, Kölnerdömen, af kommin. Tofft, 
»Bland svenska storsjöfiskare och sjömän», af kyrkoh. Wallin, 
religiösa betraktelser af kontraktsprosten Hasselskog, d:r Blom- 
qvist, kyrkoh. Kinberg och Tidstrand samt sånger af Alin, 
Ffasselskoginoch Ps] Sandzen,, Slutligenfsa namnastdenine 
förda porträtten af under året aflidna prästmän. 

Linköpingshälsningarna förete — utom för högtiden af- 
sedda betraktelser af O. Hansson, O. Elmers, A. Sundberg 
och A. Jobansson och ett som vanligt formfulländadt, af in- 
nerlig känsla och kyrklig vidhjärtenhet prägladt installations- 
tal af biskop Ahnfelt — ett omväxlande innehåll. Bland bio- 
grafierna skulle jag särskildt vilja peka på v. Engeströms 
intressanta framställning af den för församlingarna föga kände 
missionären Kiernanders växlingsrika lif och välsignelserika 
verksamhet i Indien, »den förste missionär, som utgick från 
vårt land» och tillika »den förste protestantiske missionären i 
Bengalen». Vidare »En Lekmans» teckning af den fromme 
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psalmsångaren Hedborn, som var en stiftets son. Fr. Hjelms 
sympatiska bild af Adolphe :Stackelberg, grefven, som erhöll 
biskop Brings venia att predika i stiftets kyrkor, denne varm- 
hjärtade kristne ädling, hvars namn är för alltid knutet vid 
den stora väckelsen från midten af 1800-talet. Så finns en 
lefnadsteckning öfver Anders Hedner af O. Vågman, som 
också lämnat några fint skrifna blad »Ur en prästs minnes- 
bok». Under rubriken »Två prästgårdar i Åsbo» meddelar 
B. Aurelius några sköna hågkomster från sin faders välsignade 
själasörjaregärning. Särskildt omnämnande förtjänar vidare 
H. Falks skildring af Barnardos-hemmen i England, dessa 
storartade anstalter för kristlig kärleksverksamhet. Hem- 
bygdskänslan skall säkert tilltalas af fotografier från några 
naturskönt belägna prästgårdar. Boken afslutas med några 
ord om »fosterlandskärlek»> af V. Villner. 

På föranstaltande af Svenska kyrkans missionsstyrelse 
ha äfven denna jul utgifvits ett par publikationer. 

Fulboken » Tillkomme ditt rike» har ett synnerligen rik- 
haltigt innehåll. Huru lockande det än skulle vara, hindra 
dock utrymmesskäl ett närmare ingående. Jag kan dock ej 
underlåta att nämna G. Hogners minnesteckning öfver dom 
prosten Torén, »som på sitt sätt kan sägas intaga faders- 
ställning till vår mission». 

Från det sydafrikanska missionsfältet lämnas bl. a. en 
utförlig skildring från Dundee missionsstation af L. P. No- 
renius, Emtulwa missionsstation af E. G. Walberg, Ceza af 
J. Sandström. Ida Granqvists bidrag »Oscarsbergs postväska» 
läser man ej för att genast glömma det. 

Bland artiklar, som beröra vår indiska mission, äro i syn- 
nerhet att nämna »Den första allmänna lutherska konferensen 
i Indien» af E. Heäman, D. Bexells beskrifning af den katolska 
vallfartsorten Avur, H. Frykholms »Hur vi började i Tiru- 
patur» och V. Johanssons »Gatulif i Madura.» 

I bokens sista afdelning stannar man särskildt vid G. 
Brundins intressanta föredrag om »Hvad sjomansvården vill» 
samt den stämningsfulla skissen »Jul bland svenskarne i Berlin» 


asEElelander: 
FJultidningen » Stjärnan från Betlehem» har en fin utstyrsel 
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och ett tilltalande innehåll. Af detta må nämnas en missions- 
betraktelse af G. Hogner, den rörande berättelsen om en 
liten Zuluflickas öden af Gurli Norenius, doktor Kugelbergs 
utomordentligt medryckande och lefvande skildring från vår 
missions sjukhus i Patukota och så en skiss: På gränsen, af 
N. Widner. Som en god idé förtjäna framhållas de många 
bilderna 7 färgtryck från missionsfälten. Det säger sig själft, 
att sådana bilder tjäna att göra barnens och de ungas före- 
ställningar om förhållandena därute mera verklighetstrogna 


och konkreta. 
SEE 


WILLÉN, GUSTAF, Prosten Axel P. Falk. Några drag ur 
hans lif och verksamhet. Ev. Fost.-stiftelsens förlag, s. 106 
NT TOO saft oule ee 


Prosten Falk hör till de prästmän, som stodo i medel- 
punkten vid de andliga rörelserna i förra seklets midt, och 
fick under sin mer än vanligt långa tjänstetid upplefva så 
mycket och verka så mycket, att ingen ämbetsbroder torde 
kunna läsa lefnadsteckningen utan att få något för hjärta och kall. 
— Biografien följer tidsföljden och är i öfverensstämmelse där- 
med uppdelad på följande kapitel: I Hemlif och skoltid. 
II Student, fil. kand., fil. magister. III Lärare, pedagog, redak- 
tör och lektor. IV "Moderns död, bildandet af eget hem, den 
trånga porten, öfvergång från död till lif. V Anfäktning, strid 
och mörker. Predikoturer, präst- och pastoralexamen, börjadt 
öfversättningsarbete af Nya Testamentet. VI Vistelse på Gott- 
land, i Stockholms skärgård, predikoresor, öfversättningsarbe- 
ten, predikoprof i Adelöf, kallelse och utnämning till kyrko- 
herde 1 Kumla... VIL” Afskedet från Stockholm, inträde och 
arbete på den honom gifna åkertegen, medarbetare vid bil- 
dandet af Örebro läns Ansgarii-förening, makans död. VIII Väc- 
kelseperioden i Kumla, predikantmöte, kyrkotukt rörande natt- 
varden, biskopsvisitationen. — Nytt äktenskap. IX Tjugufem- 
ärsjubileum. X Hyllning på 8o-årsdagen. XI Strödda drag 
ur hans lif. Strödda yttranden i skrift. XII Hembud och för- 
lossning. 

Prosten Falks ungdom är en strid med många yttre svå- 
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righeter, men brist och försakelser äro en fostringsskola, så- 
dan nog många i vår förvekligade tid kunde behöfva genomgå 
för att bli bättre kristliga karaktärer. Läraretiden i Stock- 
holm och särskildt de inre striderna i samband med genom- 
brottet af det nya lifvet ge mycket att tänka på. Den »slut- 
sats han fick nåd att med hjärtats tro göra» är nog just 
den pastoralexamen, som icke kan afskaffas. De trångsinta 
domarna från vännerna, som ändock misstänkte hans andliga 
tillstånd, upprepas nog också ännu ibland: »De började nu 
ansätta mig, sade, att den sanna tron alltid var anfäktad, frå- 
gade, om jag någonsin tänkt mig som fördömd, d. v. s. om 
jag haft en rätt syndaånger. Jag fann icke så starka känslor 
hos mig, men ville försvara mig. Därefter frågade de, om 
jag kunde säga, att jag var Guds barn och hade mina syn- 
ders förlåtelse; jag svarade, att jag Atoppades det. De ska- 
kade på sina hufvuden, och H. sade, att han icke trott, att 
jag skulle ta det så illa. Mina ben darrade, jag var nära utom 
mig, dock icke förtviflad. Jag sade: hos människor finnes 
ingen tröst, jag vill söka Herren. Då gick jag hem och sof 
ingen blund den natten. — — — Men klart var för mig, att 
jag icke ville återvända till världen eller kunde där hafva min 
glädje. Söndagsmorgonen ”t/g 56 kommo två språk såsom 
från Herren till mig: På det att eder tro skall rättsinnig be- 
funnen varda (1 Pi :1: 9) samt: Eder tro: skall icke stå på 
människors visdom utan på Guds kraft (1 Kor. 2: 5). Under om- 
växling af ljus och mörker, glädje och nöd riktades blicken 
allt stadigare på Kristus». !?”/& 1857 prästvigdes Falk. Hans 
första större arbete till församlingens tjänst var Galaterbrefvet 
af Luther, från latin öfversatt 1857 och utgifvet på Fosterlands- 
stiftelselsens förlag. I denna stiftelses styrelse var han sedan 
medlem hela stockholmstiden; 1861—1864 dessutom redaktör 
för Stadsmissionären. Redan innan prästvigningen hade han på 
kallelse företagit predikoresor åt flera håll under växlande 
erfarenheter. 

I slutet af 1857 fördes tanken på revideringen af nya testa- 
mentet, som, utförd af lektorerna Elmblad, Falk och Löwen- 
hjelm, utkom 1863 och 1896 af Falk och Löwenhjelm utgafs i ny 
upplaga. 


Kyrklig Tidskrift 1908. Häft. 6. 36 
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Huru särskildt Elmblad och Rosenius under denna tid 
öfvade inflytande på honom, uttalade han själf vid afskedet 
från Stockholm 1865. »Du min broder», yttrade han, vänd 
till Elmblad (i anknytning till texten om Jakob, som, när han 
drog ut, hade blott en staf i sin hand, men nu, utblottad på 
sitt eget, stod rik i Gud) »fick genom Guds nåd vara medlet 
att rycka denna usla staf ur min hand.> »ÖOch du, min dyre 
broder» fortsatte han, och vände sig till Rosenius, »har genom 
din predikan fått vara medlet att sätta en annan staf i den 
förras. stälie; så att jag nu kan säga: I: Herren har jagat 
färdighet och starkhet.»> I Kumla var ett stort arbetsfält, 
många vänner, men ock många motståndare. Åren 1871—380 
äro de, som mest föra Falk in 1 de kyrkliga striderna. Hans 
ställning i nattvardsfrågan fäste uppmärksamheten på honom. 
Han införde med kyrkorådets tillstånd obligatoriskt kommuni- 
onförhör. Det var just i nattvardspetitionens dagar. Hans 
mönster var Harms i Herrmannsburg, och ser man det där, 
så kan man ej annat än undra, om ej kyrkan skulle haft godt 
af att, innan ännu just denna fråga fört så många till separa- 
tism, mera allmänt försöka på en liknande väg. Nu blef det 
jämförelsevis enstaka och föranledde många skrifverier, sist 
biskopsvisitation. Därvid framkom, att »sedan det i Kumla 
numera brukliga sättet att hålla kommunionförhör blifvit in- 
fördt, endast tvenne personer blifvit förbjudna att begå natt- 
varden samt en enda erhållit betyg för dess begående i annan 
församling». Till prosten hade han förut 1877 afgifvit bl. a. 
följande förklaring: »Mitt förfarande är i korthet: Okunniga 
och öppet lastbara personer få icke tillträde till nattvarden, 
dock afhållas de icke för viss tid, hvilket tillkommer konsisto- 
rium, utan blott till dess bättring sker. Om en person, som 
har kunskap och ett oklanderligt lefverne anmäler sig till natt- 
vardsgång, anser jag mig såsom själasörjare böra gifva honom 
ett råd, ifall jag ej anser nattvarden honom nyttig, men jag 
upphäfver mig icke till ofelbar domare, nekar ej heller sakra- 
mentet, ty jag kan ju misstaga mig. Ett vänligt råd af en 
själasörjare bör dock väl ej illa upptagas, och vi kunna ej 
undgå att göra oss något omdöme den ene om den andre. Det 
var bildandet af den s. k. nattvardsföreningen i Kumla, som 
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kraftigt påminde mig om min plikt att söka allvärligare iakt- 
taga kyrkoordningens stadgande om afhållandet af okunniga 
och lastbara personer från nattvarden, så att jag efter samråd 
med min ämbetsbroder och efter kyrkorådets hörande i nov. 
1876 för första gången höll en nattvardsgång, hvars alla del- 
tagare hade förut undergått enskildt kommunionförhör. Sådana 
nattvardsgångar äro hållna i Kumla kyrka till ett antal af 
3 med tillsammans omkring 1,000 kommunikanter». — Vid visi- 
tationen yttrade biskopen: »Det tillhörde läraren att varna och 
allvarligt förmana för nattvardens missbruk samt åhörarne att 
besinna, hur det skall kännas för en samvetsöm och nitisk 
lärare, då han tänker på Herrens ord: deras blod skall jag 
kräfva utur din hand. Han. hade i F. lärt känna en sådan 
samvetsgrann lärare, den där också icke på grund af hvad som 
förekommit kunde ställas till något ansvar för sitt handlingssätt. 
På samma gång ville han å andra sidan betona, att äfven 
det redligaste nit måste låta sig bindas af kyrkolagens be- 
stämda föreskrifter, samt att han ansåg, att kyrkoherde F. 
hade trädt lagens gräns ytterst nära». Man har ofta pekat 
på de alltfort kyrkligt sönderslitna Nerikeförsamlingarna för 
att visa, huru tillmötesgående mot de friare riktningarna 
föga tack har med sig — goda präster nästan öfverallt, 
men dålig kyrkogång. Och det måste ju erkännas, att för- 
hållandena mångenstädes äro föga uppmuntrande. Men min 
öfvertygelse är, att ett oförstående prästerskap skulle ha gjort 
villan många gånger värre och att en följande generation 
skall” få skörda i välsignelse, hvad annu ej hunnit växa till 
skörd, äfven om man i enskilda fall kan stå med frågetecken 
om lämpligheten eller möjligheten af imitering. 

Den på många sätt, särskildt mot trotjänarens lefnadsafton, 
både af de kyrkliga myndigheterna och af församlingen be- 
tygade tacksamheten för de gångna årens nitälskande arbete 
vittnar om, att troheten dock fick ej litet till uppmuntran 


redan här. Den som förde ordet vid 25-årsfesten — om vi 
ej misstaga oss själf frikyrklig — samlade allt i detta: kär- 


leken har varit och är fättesnöret för ditt handlingssätt i en- 
lighet med den insikt Herren gifvit och gifver. Och därför 
har kärlekens band ej heller brustit för olika insikts skull. 
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Därför kunna vi alla tillsammans glädjas öfver hvarandras tro 
och låta det, som endels är, träda tillbaka för det, som är störst. 
Därför kunna vi ock med tack till Herren se tillbaka på det 
gångna fjärdedels seklet och med glad trostillförsikt framåt 
mot de dagar, under hvilka Herren vill i barmhärtighet ännu 
gifva oss åt hvarandra. Det var ock uti ett ord i den riktningen, 
som vid den ännu mera storartade hyllningen på 80-årsdagen 
den gamle prosten samlade sitt lifs a och o: »Låtom oss 
älska, ty kärleken är af Gud, den lifförsäkrar oss, ty kärleken 
upphör aldrig.» Och det blef hans bekännelse in i döden: 
»I Jesu Kristi kärlek är så skönt att hvila, jag är trygg på 
klippan, som håller och bär mig». 

Med många sådana tjänare, så fasta i centrum, så varma 
i anden, skall vår kyrka gå framåt genom alla genomgångar. 
Mot den klyfta, som gapar mellan det gamla evangeliet och 
den antågande, fast vi gärna vilja hoppas det, väsentligen 
redan öfvervunna rationalismen betyder föga något mer till 
vänster eller höger i kyrkopolitiska frågor. En hvar sträfve 
blott efter sin öfvertygelse och under erkännande af andras 
efter den gyllene midten. OL 


Meddelanden. 


Ur »Evangelisch-lutherische Korrespondenz» lämna vi 
följande redogörelse för den allmänna evangelisk-lutherska kon- 
ferensens I2:te stora möte, som hölls i Hannover den 14— 
17:de sistlidne september. 


Die in Hannover zusammengetretene Zwölfte Allgemeine 
Evangelisch-Lutherische Konferenz erfreute sich eines tiberaus 
zahlreichen Besuches. Nachdem alle Zige des ersten Tages Scha- 
ren aus allen Gegenden von nah und fern herbersefunes hatten, 
fasste sogleich be der Begrässungsversammlung, tie unter demo 
Vorsitz dör Amtsgerichtsrats Haccius aus Hantovdr tagte, der 
mächtige Festsaal des Arbeitervereins kaum die Menge IC Er- 
schienenen, die die Zahl Tausend weit äberschritt. Der internationale 
Charakter dör Konferenz trat hierbei aufs stärkste hervor, indem 
Vertreter aus allen möglichen Ländern die Konferenz begrissten 
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so Bischof D. von Schéele aus Visby in Schweden, General- 
superintendent D. Pingoud aus Petersburg, Professor D. Schar- 
ling aus Kopenhagen, Professor D. Vaucher aus Paris, Oberpastor 
Luther aus Reval, Pastor van Wijk aus Amsterdam, Pastor 
Streng aus Paris. Und wenn diese alle rihmten, welch eine 
Wohltat Deutschland ihnen damit erweise, dass die Evengelisch- 
Lutherische Konferenz sich in Wahrheit zu einer Allgemeinen, sie 
alle mit umfassenden und stärkenden ausgestaltet habe, so machte 
es erst recht tiefen Eindruck, wenn sie die Segensmacht schilder- 
ten, die der lutherische Katechismus, das lutherische Lied bis in 
die entferntesten Gegenden ihrer Heimat austben, und die Segens- 
kraft priesen, die dem lutherischen Bekenntnis auch in den schwe- 
ren Kämpfen, in denen sie vielfach stehen, doch eignet. Das 
war auch der Grundtonr, der durch die Begriässungsansprache des 
Geheimen Oberkirchenrats D. Bard aus Schwerin, des stellver- 
tretenden Vorsitzenden der Konferenz, hindurchklang, indem er 
darlegte, wie die lutherische Kirche und ihr Bekenntnis, ange- 
feindet von allen Seiten, von Rom, vom Unionismus, vom: reli- 
gionsgeschichtlichen Protestantismus, vom materialistischen Monis- 
mus, dennoch die zuverlässigste Fäbrerin zu dem Vollmass der 
Giter des Friedens, der Heiligung, der Hoffnung und der Wahr- 
heit sei. Fär das Recht der lutherischen Kirche einzutreten, sei 
darum eine Pflicht der Wahrhaftigkeit, der Barmherzigkeit, aber 
auch des Nationalbewusstseins. Und wenn einst unser grosser 
Kanzler das herrliche Wort geprägt habe: »Wir Deutsche färchten 
Gott und sonst nichts in der Welt», so könne die luth. Kirche 
und damit auch die Allgem. Ev. Luth. Konferenz anstimmen: 
»Ein” feste Burg ist unser Gott... Und wenn die Welt voll Teu- 
fel wär' und wollt” uns gar verschlingen, so färchten wir uns nicht 
so sehr, es muss uns doch gelingen!» Möge in Erfäöllung gehen, 
was der 1. Vorsitzende der Konferenz, Professor D. Ih mels, zum 
Schlusse des ersten Abends in ergreifenden Worten aussprach, 
dass der Segen Gottes, den einst die Väter in der Konferenz 
reichlich erfuhren, auch dieser Konferenz nicht fehlen wird, wenn 
sie ihn mit betenden Händen zu erfassen weiss! 
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Der 1. Haupttag der Konferenz zeigte" einen :solchen An- 
drang, dass die grossen Kirchen Hannovers nicht ausreichen woll- 
ten, um die Mengen zu fassen. Zunächst fand am Morgen ein 
Eröffnungsgottesdienst in der Marktkirche statt, in dem Professor 
D. Walther aus Rostock das Wort: »Unser Glaube ist der Sieg, 
der die Welt iiberwunden hat», in gewaltiger Predigt auslegte. 
Sodann wurde die erste Hauptversammlung in der Neustädter 
Hofkirche durch eine Reihe von Begrissungen seitens der kirch- 
lichen und staatlichen Behörden, der Stadt Hannover und der 
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theologischen Fakultät von Göttingen eröffnet. Auch eine grosse 
Zahl von Begriässungsschreiben, die von den meisten deutschen 
Kirchenregierungen eingelaufen waren, zeigte, welche Achtung die 
Allgemeine Evangelisch-Lutherische Konferenz allseitig geniesst. 
Nach Beantwortung der genannten Ansprachen hielt der 1. Vor- 
sitzende der Konferenz, Professor D. Ihmels aus Leipzig, einen 
fast zweiständigen Vortrag tuber das Wirken des heiligen Geistes 
in der Kirche, indem er diese auch durch die moderne Gemein- 
schaftsbewegung vielerörterte Frage in einer so herzenswarmen 
und dabei doch so 'echt lutherisch niächternen Weise eingehend 
erörterte, dass nur zu wiänschen ist, der Vorttag möge in jenen 
Kreisen allgemeinste Beachtung finden und so zu einer vollen 
Verständigung zwischen ihnen und der lutherischen Kirche helfen. 

Am Abend sprach zuerst Professor D. Vaucher aus Paris 
äiber »Luthertum und Nationalitäten». Ausgehend davon, dass 
allein das Luthertum die Bedeutung und den Wert der Nationa- 
lität recht zuw Wiärdigen verstehe; zeigte er) wie weder umnaden 
Nationalität willen die bekenntnismässigen Unterschiede der Kir- 
chen verwischt noch die Bekenntniskirchen als Produkt der natio- 
nalen Verschiedenheiten aufgefasst werden därfen. Das Luthertum 
ist ökumenisch, aber es muss jedem Volke in seinem nationalen 
Gewande gebracht werden, so dass die Nationalität nicht als 
Schranke, sondern als Pflegstätte der Kirche erscheint. Wie aber 
so sich die -Entwicklung der luth. Kirche in anderem als dem 
deutschen Nationalgewande zu gestalten habe, zeigte der Vortra- 
gende an dem Beispiel seiner heimischen französisch-lutherischen 
Kirche. 

Missionsdirektor D. Haccius aus Hermannsburg aber behan- 
delte das Thema »Luthertum und Heidenmission», um in dem 
hundertjährigen Geburtsjahre Harms” die Herrlichkeit gerade der 
lutherischen Mission an den Prinzipen des Luthertums und im 
Unterschiede von der Roms und der Sekten aufzuzeigen. 
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Der 2. Haupttag der Allgem. Ev.-Luth. Konferenz brachte 
zunächst eine hochinteressante und von allen Teilnehmern mit 
grösster Spannung verfolgte Verhandlung iber ein täberaus wich- 
tiges Thema: »Die Erhaltung des christlichen Religionsunterrichts 
in der Volksschule, eine Lebens- und Zukunftsfrage der Kirche.» 
Das meisterhafte Referat des Pfarrers Sperl aus Vohenstrauss in 
Bayern iäber diese Frage zeigte, dass man gerade auf lutherischer 
Seite das vollste Verständnis fär alle Schwierigkeiten hat, mit 
denen der Religionsunterricht in der Volksschule zu ringen hat. 
So stellte er z. B. auf das bestimmteste die Forderung auf: »Nicht 
weniger, sondern mehr -Psychologiel», wie er ebenso die volle 
Wahrung der Freiheit der Gewissen nachdräcklich forderte. Niecht 
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minder aber zeigte er, welche alles zerstörende Folgen es haben 
wärde, wenn der Religionsuhterricht aus der Volksschule ver- 
schwinden oder nicht schrift-.und bekenntnisgemäss erteilt werden 
wärde. In der Debatte trat vor allem ein Vertreter des Lehrer- 
standes, Direktor Sellschopp aus Rostock, auf, auf der einen 
Seite fär die Religionslehrer volle Anerkennung als Diener am 
Worte als dem vornehmsten Gnadenmittel fordernd, auf der ande- 
ren aber eine Verpflichtung derselben auf das Bekenntnis der 
Kirche, wie sie in Mecklenburg besteht, als selbstverständlich 
fordernd und zwar nicht nur im Interesse der Kirche, sondern 
weitaus in erster Linie als ein Recht der Eltern, denen doch ein 
erstes Anrecht auf die Schule zustehe, und als ein Recht der 
Kinder, denen das volle Evangelium nicht vorenthalten werden 
därfe. Die Konferenz aber gestand jene Anerkennung nicht nur 
als selbstverständlich zu, sondern betonte auch die grösste Bereit- 
willigkeit, mit der Lehrerschaft sich zu gemeinsamer Arbeit zu- 
sammenzufinden, wenn eben nur das eine Lebensinteresse der 
Kirche gewahrt bleibe, das an einem schrift- und bekenntnismäs- 
sigen Religionsunterrichte. 

Danach hielt noch: Professor D. Lundström aus Upsala 
einen zumal durch seine geschichtlichen Ausföhrungen bedeu- 
tungsvollen Vortrag iber »Schweden und die evangelische Dias- 
pora in Europa», in dem er in warmer Weise den Zusammenhang 
zwischen Schweden und Deutschland betonte. 

Der Abend brachte dann nach einem liturgiscehen Gottes- 
dienst in der Apostelkirche ein hinreissendes Referat iber »un- 
sere apologetische Aufgabe> von dem Leipziger Professor fär 
Apologetik, Lic. Dr. Hunzinger. Seit englische und französische 
Aufklärung dem deutschen Volke die alte christliche Weltan- 
schauung geraubt haben, wird, wenn die Volkskirche 'erhalten 
bleiben soll, apologetische ”Tätigkeit, die sich dieser Weltan- 
schauung erbarmt, zur gebieterischen Notwendigkeit. Noch ist 
in der evangelischen Kirche Wille und Kraft genug, den verlo- 
renen Weltanschauungsboden wiederzugewinnen. Es gilt aber, 
fär solche Aufgaben erst wirksame Organe zu schaffen, deren 
Aufgabe eine dreifache sein wird: zuerst eine christliche Welt- 
anschauung im grossen Stile auf rein religiöser Grundlage heraus- 
zuarbeiten, sodann diese mit Natur und Geschichtswissenschaft 
und philosophischer Weltanschauung sich kritisch auseinander- 
setzen zu lassen, und so endlich die Wahrheitselemente mensch- 
licher Erkenntnis mit unserer christlichen Weltanschauung zu 
einem grossen Weltanschauungsganzen zu verarbeiten, das zu- 
gleich echt christlich und echt modern ist. Dabei wird gerade 
die lutherische Art der Weltanschauung, dem Besten kongenial, 
was natärliche Erkenntnis auf deutschem Boden hervorgebracht 
hat, die hervorragendsten Dienste leisten. Solche Weltanschauung 
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wird dann nicht weltflächtig und nicht weltsächtig, aber welt- 
tächtig sein. Dankbarste Zustimmung der Konferenz folgte dem 
Vortrag. 


= 


Am dritten Tage fanden sodann die Spezial-Konferenzen fär 
Äussere und Innere Mission, luth. Gotteskasten, Juden- und 
Nestorianer-Mission statt; auch diese Versammlungen erfreuten 
sich, obwohl schon vielen Konferenzbesuchern die Stunde der Ab- 
reise geschlagen, eines regen Zuspruchs. Es ist beschlossen wor- 
den, auch die wertvollen, der Arbeit der lutherischen Kirche gel- 
tenden Vorträge dieses letzten Tages dem Druckheft einzufägen, 
welches unter dem Titel »XII. Tagung der Allgemeinen Evangel.- 
Luth. Konferenz> die reichen Darbietungen der Hannoverschen | 
Tagung zusammenfassen soll. Ne 

Aus den Beratungen der einzelnen Arbeitsausschisse der 
Konferenz sei an dieser Stelle nur hervorgehoben, dass nicht nur 
bedeutsame Anregungen gegeben worden sind, sondern dass die 
Mitglieder der Ausschässe, zu neuer Arbeitsfreudigkeit angereg 4 
zuversichtlich neue Aufgaben in Angriff nehmen und diesbeziig- 
liche Dispositionen treffen konnten. ; 

Besonders verdient noch hervorgehoben zu werden, dass in 
Anlehnung an den mit so grossem Beifall aufgenommenen Vor- 
trag uber die apologetische Aufgabe der Kirche bereits in Han: 
nover eine Kommission fär Apologetik ernannt wurde, welche 
unter. 'V orsitz.des. Professors, Hunzin ger m Leipzig unverziiglich 
in Aktion treten und fär eine praktische Organisation apologe- 
tischer Arbeit Sorge tragen wird. 

In dem Gottes sdienst, welcher die köstlichen Tage der Ge- 

meinschaft des Glaubens und Bekenntnisses abschloss, hielt General- 
superintendent Pingoud aus Peterburg die Predigt, der er das 
Wort aus dem 1. Timotheusbrief sugande legte: »Die da haben 
das Geheimnis des Glaubens in reinem Gewissen». Glockengeläut 
verkändete das Ende des Gottesdienstes wie der Konferenz. 


